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[ अन्रगिरि-श्षिरालेख ) 

अथः--झुन्दपुष्प की प्रभा को धारण करने वाली जिनकी कीर्ति 

के द्वारा बिशाएं विभूषित हुई हैं, जो चरणों के चारण ऋद्धिधारी 

मह्दामुतिओों के करकमलो के अमर थे और जिन पवित्रात्मा ने 

भरतत्ञेत्र सें श्रुत की श्रतिष्ठा की है, वे प्रसु कुल्दकुल्द इसे प्रश्ची पर 
किससे व नहीं हैं ! 


पक मर कोण्डकुन्दो यतीन्द्र: !| 
रजोमिरस्पृष्ट!मत्वपन्त--- 
चक्षिणि सब्यज्ञयितुं यतीशः । 
रज/पद भूमितलं विहयय 
घोर मन्ये चतुरंगुरं तः | 
[ विष्यगिरि-शिकारेस ) 
माखतीय श्रृति-दर्शन केन्द्र 
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अथ -यतीश्वर ( श्री कुलदपुल्द स्वामी ) रजस्थान-मुमितत्त 
ड फो छोडकर चार श्रयुल् ऊपर आकाश में गसन करते थे, उससे 4; 
मुमें ऐेमा' जात होता है कि ये प्रभु श्रन्तर में, वैसेही वाह्य में रज॑ हैह 

( अपनी ) श्रत्यन्त श्रस्पष्टता व्यक्त करते थे। ( अतरग में वे ५४ 


रागादिक मल से अम्पष्ट थे श्रौर बाह्य में घूल से अख्ट थे )। 
अथ --( महाविदेह क्षेत्र के बतेसान तीथकर देश्न ) श्री.सीम ; 


धर स्वामी से प्राप्त किये हुए दिव्यज्ञानके द्वारा श्री पद्चनन्दिनाथ । 


जह पउमणंदिणाहो सीमंघरसामिदिज्वणाणेण । 
« गण वियोहद तो समणा बह सुप्रग्ग पयाणंति।॥ 


[ पशतसार ) 


( श्री कु्चकुम्दाचायदेव ) ने बोध न दिया होता तो मुनिजञन यथार्थ 
मार्ग को कैसे जानते ! 


थ्थ न्‍थ श्र रस 


के विषय में इस पामर को परम उपकरारेभूत हुए हैं| उसके लिये मैं 
आपको अतिगय भक्ति से नमस्कार करता हूँ। , 


पौमद्‌ राशवन्द ] 


है कुल्बकुन्दादि आचार्यो ! आपके वचन भी स्वरूपानुसधान 


कक 
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लिन कल, 





ब्न्गूज््ा 


आज ग्रन्धाधिराज भी समयसार-प्रबचन के तृतीय भाग को 
पाठकों के समज्त प्रस्तुत करते हुए मुझे यहुत ही हप हो रहा है। यह 
अन्थाघिराज मोक्षमाग की प्रथम सीढ़ी है, इसके द्वारा तत्वलाभ करके 
अनेक भव्यात्मा मोक्षमाग को प्राप्त कर चुके है, ओर आगामी भी प्राप्त 
करंगे। अनेक आत्माश्रों को मोक्षमार्ग में लगाने के मुल कारणभूत इस 
प्रग्थराज़ की विस्ट्त व्याज्या के प्रकाशन करने का सुअवसर मुझे प्राप्त 
हुआ है यह मेरे बड़े सोभाग्य फी वात है। 


इस अन्धराज़ के विषय में कुछ भी कहना सूय को दीपक दि- 
खाने के समान है। इस समयसार के स्मरण मात्र से ही मुमुच्चु जीवों 
के हृदयरुपी वीणा के तार आनन्द से भनभनाने लगते हैं। इसका 
विस्तृत परिचय प्रथम भागकी प्रस्तावनामे दिया हुआ है इसलिये यहाँ 
इतना ही कहना पर्याप्त है कि द्वादशांग का निचोड़-स्वरूप मोक्षमार्य 
का प्रयोजनभूत तत्व इस समयसार में कुट-कूट कर भरा गया है, प्॑ 
यह अन्यरज भगवानकी साज्षात्‌ दिव्यध्वनि से सीधा सम्बन्धित होने 
के कारण अत्यन्त प्रमाणीक है । 


भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय देव का हमारे ऊपर महान्‌ उपकार 
है कि जिन्होंने महाविदेह क्षेत्र पधार कर १००८ श्री सीमन्धर भगवान 
के पादमुल मे आठ दिवस तक रह कर भगवान की दिव्यध्यनिरुए 
अमृत का पेट भर कर साक्षात्‌ पान किया, और भरतक्षेत्र पधार कर 
हम भब्य जीवों के लिये उस अमृत को श्री समयसार, भ्री प्रधचनसार 
भरी पंचास्तिकाय, थ्री नियमसार, अरष्टपाहुड़ आदि प्रन्‍्थों के रूप में 


परोसा, जिसका पान कर अनेक जीव मोक्षमा्ग में लग रहे हैं एकम्‌ 
भव्पिय में भी लगेंगे । 


इसीप्रकार समयसार के अत्यन्त गम्भीर एवम्‌ यूढ रहस्यों फो 
प्रकाशन करने वाले श्री अस्तृतचन्द्राचार्य देव ने भी भगवान के गशधर 
( जो कार रूप ध्वनि को द्वादशांगरूप में विस्तृत कर देते हैं) के 
समान इस भ्रन्थ के गस्भीर रहस्यों फो खोलने फा कार्य किया है, 
इसलिये उनका भी हमारे ऊपर उतना ही महान उपकार है । 


लेकिन आज क्षयोपशम ण्वम्‌ रुचि की मंदता के कारण हम 
लोग उस टीका को भी यथार्थरूप में नहीं समझ पाते और अपनी बुद्धि 
एवम्‌ रुचि अछुसार यद्वातद्वा अर्थ लगा कर तत्व की जगह अतत्व 
प्राप्त करके मिथ्यात्व को ओर भी उढ़ करते ज्ञाते &ै। ऐसी अ्रवस्था 
देखकर कितने ही हीन पुरुषार्थी समयसार के अभ्यास का ही निषेध 
कर बैठते हैं। ऐसे समय में हमारे सद्भाग्य से समयसार के मर्मश 
एवम्‌ अनुभवी पुरुष पूज्य श्री कानजी स्वामीके सत्‌ समागम का महान 
लाभ हम मुमुचुओं को प्राप्त हुआ | जैसे रुई घुनने बाला घुनिया रुई के 
बंधे पिंड को धुन - धुनकर एक - एक तार अलग - अलग करके चिस्तृत 
कर देता है उसीप्रकार आपने भी समयसार के एवम्‌ उसकी दीका के 
गम्सीर से गस्भीर एवम्‌ गूढ़ रहस्यो को इतनी सरल एवम्‌ सादी 
भाषा में खोल - खोलकर समभाया है कि साधारण बुद्धि वाला भी, 
इसको यथार्थ रुचि के साथ अहण कर लेने से, अनन्तकाल में नहीं 
प्राप्त किया ऐसे सोक्षमार्ग को सहज ही प्राप्त कर सकता है। इसलिये 
हम वर्तमान चुद्धि वाले जीवों पर तो श्री कानजी महाराज का महान 
२ उपकार है, क्योंकि यदि आपने इतना सरल करके इस प्रन्थराज को 
नहीं समझाया होता तो हमको मोज्षमागकी प्राप्ति कैसे होती ? इसलिये 
हमारे पास आपके उपकारका वर्णन करने के लिये कोई शब्द ही नहीं 
हैं। मात्र श्रद्धा के साथ आपको प्रणाम करते हैं । 


. भगवान महावोर स्वामी के समय में व्व्यध्वनि द्वारा संक्तेप में 


डे 


ही मोज्षमार्ग का प्रकाशन होता था और उसी से पात्र जीव अपना 
कल्याण फर लेते थे। उसके वाद धीरे - धीरे जीवों फी रुचि, आयु, 
वतन और ज्षयोपशम ज्ञीण होता गया तो भगवान के निर्वाण होने के 
फरीव पांचसो वर्ष वाद ही मोक्षमार्ग के मूल प्रयोजनभूत तत्व का श्री 
कु दकु द देव द्वारा अन्धरूप में संकलन हुआ, उसके वाद और भी 
क्षीणता बढ़ी तो उनके एकहजार वर्ष वाद ही श्री अमृतचन्द्राचार्य देव 
डाण उसकी और भी विस्तृत एवम सरल व्याख्या होगई, और जब 
अधिक ज्ञीणता बढ़ी तो उनके एकहज्ार वर्ष बाद इस पर और भी 
विस्तृत एवम्‌ सरल व्याख्या श्री कामजी स्वामी द्वाए होरही है. । यह 
रब इस बात के चोतक हैं कि यथाथ जिनेन्द्र भगवान का मांगे इस 
काल के अन्त तक अक्षुएण बना ही रहेगा ओर उसके पालन करने चाले 
सब्चे धर्मात्मा भी अन्त तक अवश्य ही गहेंगे। 


पूज्य कानजी स्वामी द्वारा समयसार पर प्रवचन कब, कहाँ 
और कैसे हुए तथा उनकी सद्डुलना किसप्रकार किसके द्वारा और क्यों 
की गई, यह सव प्रथम भाग की प्रस्तावना में खुलासा किया गया है । 
यह प्रवचन गुजराती भापा सें गाथा २४४ तक के प्रकाशित हो चुके हैं 
और आगे का प्रकाशन चालू है। उन प्रचचनों का हिन्दी भाषा-सापी 
भी पूरा लाभ लेवे, इस भावना को लेकर इनका हिन्दी में प्रकाशन 
प्रारंभ किया गया जिसमे से प्रथम भाग में समयसार की थाधा १ से 
१३ तक पर पूज्य महाराजजी के प्रवचन प्रकाशित हुवे हैं. तथा द्वितीय 
भागमें गाथा १६ से गाथा ३३ तक पर जो प्रवचन हुवे थे प्रकाशित 
हो चुके है अब इस तृतीय भागमें गाथा ३४ से गाथा ८ तक के 
प्रवचन अफाशित किये ज्ञा रहे हैं, इसप्रकार प्रथम गाथा से ६८ गाथा 
तक पर जो गंभीर रहस्यों को खोलने वाला अध्यात्म मूर्ति पूज्य श्री 
कानजी स्वामी के प्रवचन हुवे वे प्रकाशन में आगये हैं-आशा है 
सुमुजुगण इन प्रवचनों ठारा अपने आत्म तत्व को पहिचान कर सत्स- 
माणम द्वारा मोक्षमारग को धाप्त करेंगे | 


अन्‍्तर्म पूज्य उपकारी गुरु थी कानजी स्वामी को मेरा अत्यन्त 
भक्ति से ममस्कार है कि जिनके छवारा मुझको अनादि संसार को नष्ट 
कर देने वाले सतधर्म की भष्ति हुई । 


भवदो य--- 


नेमीचन्द पाटनी प्रधान मंत्री 
श्री मंगनमल दहोरालाल पाठनी 
दि० जैन पारमापिक टृस्‍्ट 
मारोठ ( सारबाढ़ ) 
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त्याग प्रत्याख्यान का स्वरूप 

विकार में नहीं हूँ-ऐसा जाना हुआ ज्ञान 
स्थिर हुआ बही प्रत्यास्यान है; तो उसका 
रृष्टांत क्या है ? 

मोह कर्मसे प्रथक्‌ करता कि-यद्द जो मोह है 


सो में नहीं हूँ ऐसा भेदज्ञान, 

होय भाषके भेद्ज्ञानका स्वरूप | 

जो अत्यन्त अप्रतिबुद्ध-अ्ज्ञानी था उसे सच्चा 
भेदकज्ञान करके जाना कि एक रजकण भी 
मेरा स्वरूप नहीं है ऐसा ये श्रपने को श्ञान- 
दर्शनमय अनुभव करके प्रसिद्ध करता है। 
अक्ञानी जीव अजीब को क्िसप्रकार एक 
मानते हैं वे कहते हैं 

वे लोग सत्याथवादी क्यों नहीं हैं ! 

शिष्य का प्रश्न है कि रागादि परिणाम को 
ओर उसीको अपना भामनेवाल्ों को आपने 
जड़ कहा लेकिन वे सब विकारी भाव मुममें 
प्रतीत होते हैं तो ययाथ क्‍या है ? उसीका 
समाधान श्रीमद अमृतचंद्राचाय ने संस्कृत 
टीका में विस्तार से किया है । 
व्यवहारनयसे अध्यबसानादिक भावको जीव 
कहा है। 

व्यवहारसे अध्यवसानादि भावोंकोी जीव कैसे 
कहा उसीमें दृछ॑तसे विवेचन ' 
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जीवका वास्तविक स्वरूपका वर्णन 

चैतन्य स्वरूपसे अन्य भावोका वर्णन और 
भेदज्ञात 

वर्णादिसे लेकर १४ शुणस्थान पर्यत जो भाव 
कहे गये हैं वे व्यवहार से जीवके हैं निश्चय 
से नहीं है उसीका अथे 


जो भेद कह्ढे हैं, वे निश्चय से जीवके क्यो 
नहीं हैं ! 


जो निश्चयके ज्ञावा हैं वे कहते हैं. कि वर्णादि 
हैं बे तो व्यवहारसे जीवके कहे हैं। 

बर्णादि के साथ जीवका तादात्म्य लक्षण 
सबंध क्यो नहीं है, इसका उत्तर देते 
वर्णौदिक स्वभाव जीव ही हैतो जीव और 
अजीब का कोई भेद ही नहीं रहता अतः 
सिथ्या अ्रभिप्रायको दूषित बताते हैं । 

संसार अवस्था मे भी बरणोदि जौबोके नहीं 
हैं ये समझाते 

बर्णादि जीवके स्वरूप नहीं है और पुद्गल 
है इस बातमें युक्तिपूषेक समाधान 

सूत्रमें व्यवहार्से की हुई वातोंका अर्थ और 
अज्ञानी का व्यवहार 

वर्णादि भाव जीव नहीं हैं, और गुणस्थानो 
का खरूप 
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श्री समयसार प्रवचन 


तीसरा भाग 


श्रीमदू भगषत्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेव प्रणीत 
श्री समयसार शा पर 
परम पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन 
गाथा ३४ से प्रारम्भ 
शिष्य प्रश्न करता है कि हे भगवान | इस श्रात्मरामक्ा अन्य द्रव्य 
का त्याग-वह किसे कह जाता है ? इस श्रात्माराम को पर को छोड़ना- 
वह क्या है £ शिष्प त्यागकी बात समझता है, तथापि सुरुके निकट विनय- 
पूर्वक व्यागकी बात पछुता है, ऐसे आकाक्ती जीवको गुरु उत्तर देते हैं । 
सब्वे भावे जद्या पच्चक्खाई परेत्ति णादृएं । 
तहा पच्चबखाएं णाएं शियमा मुणेयन्य॥३४॥ 
शअ्रव---जिससे “अपने अतिरिक्त सवे पदार्थ पर हैं।--ऐसा जान- 
कर प्रत्यास्यान करता है--त्याग करता है, इससे प्रत्याख्यान ज्ञान ही है-- 
ऐसा नियमसे जानना । अपने ज्ञानमें त्याग रूप अवस्था ही प्रत्याख्यान है, 
अन्य कुछ नहीं | 
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ज्ञान प्रत्याज्यान है, वद्ध बात लोगोंकों कैसे जमे ? जिस बालकने 
बकरी का दूध पिया हो उसे मरपूर मकखनवड़े और गुलाबजामुन कैसे पच 
सकते हैं ? उसीग्रकार जिसे अनंतकालसे विपरीत पोषण मिला हो उसे यह 
बात सुनकर आधात लगता है, किन्तु पात्र जीबाँको यह सुनते ही उल्लास 
था जाता है कि---अ्रहो ! यह बात हमने कमी नहीं छुती;--ऐसा उल्लास 
आनेसे वे पात्र हो जाते हैं| श्री पदूमनन्दि आचायेने कहां है कि 'भाषि- 
निर्वणभाजनम!--इसप्रकार वे पात्र जीब भात्माका भान करके, चारित्र ग्रहण 
करके केवलइन ग्राप्त करनेके लिये तैयार हो जाते हैं | 


जगतमें जब सत्‌ अगट होता है. उससमय जो पात्रजीव होते हैं वे 
यथार्थरूपसे समझकर स्वीकार करते हैं और जो अपात्र हैं वे विपरीत धारणा 
बनाते हैं | 

जैसे---.श्री ऋषमदेव भगवान प्रथम तीयैकर होने से पव इस भरत 
क्षेत्रम अठारह कोडाकोडी सागरोपमका धर्मका अंतर था, उतने समयतक कोई 
तीकर नहीं हुए थे, पाचवों गुणस्थान मी उतने कालमें किसी को नहीं होता 
था | अकेले जुगलिया थे, वे जुगलिया मरकर देव द्वोते थे, मनुष्य मी नहीं द्ोते 
थे, तियच भी नहीं होते थे, एकेन्द्रिय मी नहीं होते थे, और न नरक में भी 
जाते थै,--मात्र देव भवमें ही सत्र जाते थे। लेकिन जब श्री ऋषमदेव- 
भगवान को केवलज्ञान हुआ और दिव्यध्वनि खिरी तथा वह ध्वनि समस्त जीवों 
ने छुती कि वहाँ विभाग हो गये और मनुष्य, तियच, नरक ओर सिद्ध, चारों 
गतियों चालू हो गई--देव गति तो थी ही। कल्पढुक्षमं फलों की कमी 
होने लगी इसलिये सबको पहले जैसा समभाव था वह न रहकर किसीको 
क्रोधकी तीव्रता और किसीकों मंदता-ऐसा होने लगा | कल्पवृक्षके फल जब 
कम पड़ने लगे उस समय लोग आपसे भाइने लगे। कोई बादमें आये 
और कहे कि--मुमे! पहले खाने दो, मुझे बहुत भूख लगी है, तब दूसरा 
बोलेउकि-- तुमे केसे खाने दूँ ? पहले हम झआाये हैं | और तीसरा कह्दे कि- 
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भाई इसीको पहले खा लेने दो, इसे जोरों से भूख लगी है इसलिये यह भले 
पहले खा ले, हम बादमें खा लेंगे-- इसप्रकार कितने ही क्रोधकी मंदता, कितने 
ही तीव्रता और अनेक विलकुल छोड़ने लगे,-इसप्रकार अठारह कोडाकोड़ी 
सागरोपममें जो भंग नहीं पडा था वह पड़ने लगा और विरोध-श्रविरोधके भाव 
होने लगे | जिन्होंने मंदकप्राय करके शात परिणाम रखे थे वे जीव योग्य पात्र 
थे; भगवानकी दिव्य घ्वनि सुनकर उन्हें ऐसा लगा कि---अहो ! यह ख्रूप । 
पुणय-पापसे प्रथक, अकेला, निशला और निर्मल -ऐसा हमारे आत्मा का 
स्वरूप |-ऐसा समझ कर अनेक तो सम्यदशन को प्राप्त हुए, अनेरोने 
मुनित्व ले लिया, अनेक केवलक्ञानकों ग्रात्त हुए और अनेक ध्वनि घुनकर ऐसे 
विशेधमें पड़े कि नरक्-निगोदमें जानेके परिशाम प्रारम्भ हो गये और रैवीत 
दण्डकर्मे जानेक्री तैयारी करली । 


प्रशतः--भगवानकी दिव्य घर घुनकः पात्र जीबेंने सत्यकों 
समझा, उन्हें सत्र बातें यधार्थ-योग्य मालूम हुईं और अपात्र जीोंने विपरीत 
मान्यता बनाली, सत्र मिथ्या मालूम हुआ--वह किसके कारण ? 
उत्तर--अपने कारण, भगवानकी दिव्यध्वनिें तो क्रोष और क्षमा 
के स्वरूपका पृूत।त उपदेश आता है, उसमें जिन्होंने फ्त खाते समय क्रोष 
किया था उन्हें ऐसा लगा कि-देखो तो, मेरी ही बात लगा रखी है. कि-- 
क्रोधका फल ऐसा, क्रोधका फल्न वैज्ञा | हमने क्रोध किया या इसलिये हमें छुना 
रहे हैं---इसप्रकार कषायकी तीव्रता करने लगे; उन्होंने दुर्गतिकी तैयारी की । 
जहाँ भगवानकी दिव्यध्यनि खिरी वहों सीपे और उलटे--दो पक्त तुल्त 
होगये । सत्य बात प्रगट होने पर सच्चेको सच्चा बल और भूठेको मिथ्यावल 
श्राये विना नहीं रहता |--यह वस्तु स्वभाव है, जिसग्रका' समझे आधे 
सममको ! 
आचार्यदेव कहते हैं कि तत्तज्ञानकी गुप्त बात प्रगठ होने पर जो 
पजजजीव थे वे सम्यकृदशन प्राप्त करके क्रमशः चारित्र ग्रहण! करके केवल 
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ज्ञान प्राप्त करनेवाले है | हमें यह शात्र रचनेका विकल्प उठा है इसलिये 
प्राणी तैयार होनेवाले है-यह निश्चय है । 

अब आचायेदेव प्रत्याह्यानका उत्तर देते है। यह भगवान ज्ञाता द्रव्य 
है,-बह अन्य द्रव्यके स्वभायसे होनेवाले अन्य समस्त परमावों को, वे अपने 
स्वभावभातर द्वारा व्याप्त न होनेसे, पररूप जानकर त्याग करता है वही प्रत्या- 
खझ्यान है । 

अपने अतिरिक्त सभे पदार्थ पर है, शुभाशुभपरिणाम भी पर है, दयाकी 
वृत्ति होना शुभ है और हिंसाकी बृत्ति होना शुभ है, और मै परसे 
निशला, निर्दोष, ज्ञानमृर्ति है--ऐसा जानकर ज्ञानमें एकांग्र होता हे वह 
प्रत्याख्यान है | 

मे ज्ञाता-द्रष्ठ हं--ऐसा भाव होने पर उसी समय+ बीतराग नहीं 
हो जाता | झह्प राग- देष होते है उन्हे दूर करके स्थिर होना सो अत्यास्यान 
है। 

ज्ञान प्रत्यास्थान अर्थात्‌ श्रामापरसे निशला है,--उस ज्ञातामें ज्ञातारूपसे 
स्थिर हुआ और जो-जो वृत्तियों उर्े उनमें नहीं रुका वह प्रत्याहयान है, 
इसलिये ज्ञान ही प्रत्याह्यान है | 


कोई कहे कि ज्ञान ही प्रत्याह्यान है इसलिये आनद करो | लेकिन 
भाई | ज्ञान अर्थात्‌ अपता स्वरूप जानकर उसमें स्थिर होना सो पत्याइयान 
है उसमें अनन्त पुरुपार्थ है | ऐसा नियमसे जानना कि जो पर है सो में नहीं 
हूं, अत और अब्रतके परिणामोंको छोड़कर जो ज्ञान की एकाम्रतारूप 
परिणाम हैं वही प्रत्यास्यान है। 


हे शिष्य | अपने श्रतिरिक्त स्व पदार्थ पर हैं। शरीरादि भीर पुण्य 
पापके परिणाम वह सब पर हैं। यह सत्र जो शुभाशुभ परिणा॥ द्वोते हैं वे 
प्रभाव हैं-ऐसा जानकर उनका त्याग करता है वह प्रत्या्यान है | इस 
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प्रकार जो ज्ञानमें एकाग्र होता है वह प्रत्याज्यान है, इससे ज्ञान ही प्रत्या- 
ख्यान है | भात्माकों परका त्याग नहीं है, किंतु ज्ञानसे वह सब पर है-- 
ऐसा जानना ही परवस्तुका त्याग है। ज्ञानमें परक्के त्यागरूप अवस्था ही 
प्रत्याज्यान है | 

मैं निदोष हूँ, ज्ञाता हूँ ओर विज्ार होता है वह मेरी अवस्था होता 
है, लेकिन वह मेरा स्वरूप नहीं है,-ऐसा जानकर ज्ञानमें रहना सो प्रत्या- 
ख्यान है । 

ज्ञानमूर्ति चैतन्य स्वभाव रागहूप विकारका त्याग और ज्ञानकी एका- 
प्रताकों ही श्री तीगैकरदेव सच्चे प्रत्यास्यानका खरूप कहते हैं, उसके 
अतिरिक्त प्रत्यास्यानका स्वरूप कहीं बाह्ममें नहीं होता | 

सम्यकूदशन हुआ तबसे भगवान कहा है, भानसे भगवान कहां है, 
एक-दो भवमें मोक्ष जाता है इसलिये भगवान कहा है, भविष्यक्रा भगवान 
है इसलिये भगवान कहा है | 

किसी रंक-मिखारीसे कहा जाये क्लि-तू भगवान है, तो बह कहेगा 
कि--भाई साहब ! मुझसे भगवान मत कहो | उसके हृदयमें तो जो घनवान- 
पैसेवाले सेठ हैं उनका माद्दात्य है | जब कोई सेठ घर शथआये तो कहता है 
कि-आओ सेठ साहब, पधारों | किन्तु सर्वश्रेष्ठ जो भगवान आत्मा है उसकी 
जिसे श्रद्धा हुई वही सत्चा श्रेष्ठ ( सेठ ) है, उसे श्राचार्यदेवने भगवान 
कहा है | 

सम्पकृदशन और सम्मान हुआ वहाँ अन्य द्रव्यके स्वभावसे होनेवाले 
अन्य समस्त परमावोंका ज्ञाता-द्रष्ठा रहता है | अन्य समस्त राग-हवेष, पुण्य 
हो श्रयत्रा पाप हो, अतके परिणाम हों या अव्रतके, बंधका विकल्प हो या 
मोक्षुका,-वह सत्र परभाव है, वह सब अन्य वस्तुमें डाल दिया है | एक 
ओर अकेला भगवान आक्षा और दूसरी ओर यह समस्त जड़का दल कह्दा है | 
पुरुषार्थकी निबलताकों भी गौण करके जड़का दल कद्दा है। 
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बिकारी श्वजाकों छोड़ता है, और भशतः छूट चुकी है वह सत्र पर- 
भाव है | प्र्याइयानी जीव ऐसा जानता है कि-पुणय-पापके परिणामरूप 
विकारी अवस्था मेरे स्वभाव द्वारा व्याप्त नहीं है, वह मेरे स्वभावमें प्रसरित 
नहीं होती | मेश स्वभावक्री वृद्धि शरीर, मन, वाणीकी क्रियासे या शुभाशुम 
परिणामोस्ति नहीं हो सकती, मेश जो परसे निराला वीतरागस््रभाव है उसी 
मेरे स्भावकी दृद्धि होती है। मेरे स्भावकी वृद्धि हो तो वह निरमेतत भव- 
स्थारूप होती है, किन्तु शगरुपसे बृद्धि हो वह मेरा स्वभाव नहीं है! मेरे 
स्वभावमें से रागकी वृद्धि नहीं हो सफती । 


कर्मके निमित्तसे यह जो किचित्‌ भी उपाधि दिखाई देती है, वह मेरे 
निर्मल स्वभाव द्वारा व्याप्त न होनेते, पर ६ व्याप्त होनेते, परके हाय प्सरित 
होनेसे बह मेरा स्वरूप नहीं है-ऐसा पररूपसे जानकर उसका त्याग ऋतते हैं। 

हाथ जोड़कर खड़ा हो जाना प्रत्याह्यान नहीं है, वह तो व्यवहार कह- 
लाता है | हाथ जोड़कर छड़े होनेका व्यवद्दार ज्ञानीके मी होता है। देखो, 
यहाँ विनयपृवक गुरुसे पूछुते हैं न | जहाँ श्रात्माका भान हो वहाँ विनय 
और बतादिका व्यवहार होता है | गुरुके निकट विनय करके व्यवह्मस्की 
शुभभावकी विधि करते हैं, किन्तु जानते हैं कि यह अतादिका शुभभाव भी 
मेरे स्वभावमें से उत्पन्न नहीं होता । शुभभाव होता है, तथापि उसका स्त्री- 
कार नहीं है, स्वीकार तो एक अलड ज्ञायक्रका है| अत लू ओर चारित्र 
ग्रहण करूँ--ह विकल्प मी मेरे द्वारा व्याप्त नहीं है, वे सब्र अन्य द्रव्य 
से होनेवाले विकार हैं | मेरे चेतन्य स्वभावका बह विस्तार नहीं है, कर्मभावसे 
होने बाला परका विस्तार है | ज्ञानीको त्त लेनेकी श्ाभबृत्ति उठती है, परतु 
वे जानते है कि-यह बृत्ति मेरे स्वभात्रमे प्रसरित नहीं है, मेरे स्वभावका यह 
विस्तार नहीं है, इससा विस्तार ओर प्रसरित होना परमें हैं । मेरे खभावके 
विसारमें तो अतर्ञान श्रौर शांति होती है । चारित्र लेनेक्ा विकल्प उठे 
बह मी अन्यमाव है। चारित्र लेनेका जो विकल्प उठा उसका त्याग करना 
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चाहते है, जो वर्तमान विकह्प है उसका ह्याग करने--नाश करनेकी इच्छा 
रखते हैं । सम्पकूदर्शन होनेके पश्चात्‌ श्रावकक्े बारह व्रत और मुनिके पंच- 
पहात्त--ने सत्र पुण्य परिणाम हैं, उनके पीछे अकपायमावत्री स्थिरता है 
वह निश्चयचारित्र है। 


ज्ञानी समभते हैं कि मेरे पुरुषार्थकी मदतासे प्रुण्य-यापकी दत्तियाँ 
मुझमें होती हैं वह मी मेश खरूप नहीं है, तब फिर शरीशदि तो कहाँ 
से मेरेमे होंगे 


जिसने ऐसा जान लिया कि यह मै नहीं हूँ, वही जावकर स्पिर होता 
है £ दूसग़ कोई त्याग करनेवाला नहीं है--ऐसा जहें। भान हो, पश्चात्‌ जो 
ब्त का शुभ विकल्प उठा वह व्यवहार प्रत्याइ्यात है और स्वभाव में स्थिर 
होना वह परमागे व्रत है। 


ज्ञान ने यह जाना कि-शुभाशुभ की बृत्ति मी विकार है, वह मल्िन 
है, वह मै नहीं हैँ;--इसप्रकार आत्मार्मे निश्चय करके प्रषम सम्पकृदशन हुआ, 
दर्शन होने के पश्चात्‌ प्रत्याह्यानके समय वीचमें ज्ञान क्या कार्य कप्ता हे 
उसकी संधि ली है क्रि-सवरूप की जो अविकारी निर्विकल्प स्थिरता है सो 
मैं हूँ-ऐसा जानकर शुभवृत्ति उठी वह मैं नहीं हूँ-ऐसी वीचमें ज्ञानकी संधि 
फीहे। 

अफ्रेले चैतन्य स््रभाव में सम्यग्दष्टि जीब की दृष्टि है कि जो भाव 
ज्ञात होता है उसका मै ज्ञाता हूँ | गाग-द्वेषका त्याग करूँ, विकारको छोहैँ,-- 
ऐसे जो भाव हैं वे मी उपाधि मात्र हैं,-ऐसा ज्ञानी समझते हैं। 


मै परका ज्ञाता हूँ, किन्तु उसमें एकाकार होने वाला नहीं हूँ-ऐसा 
निश्चय करके प्रत्याह्यानके समय रग-द्वेष को छोड़ें-ऐसा भाव मी शुभ विकल्प 
है, उपाधिमात्र है। राग पर्याय को छोड़ दूँ-ऐसा उपाधिभाव स्वभाव में नहीं 
है। मै निर्विकारी शुद्ध विदानद स्वरूप हूँ, ऐसा भान करके उसमें स्थिर होने 
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से बह राग पर्याय सहज ही छूट जाती है। उसे छोड़ने की ओर लक्ष रखने 
से नहीं छूटती, किन्तु भानंद मूर्ति आत्मा में स्थिर होनेसे वह सहज ही छूट 
जाती है | भात्मा सवमाव से राग-द्वेष रहित है, उसमें परहत्ति को छोड़े वह 
नाममात्र है, उपाधि है | अकेले आत्मा में! इतना भी नहीं चल सकता | 

प्रत्याख़यान के समय रागादिकके त्याग का कतुल्ल नाममात्र है, राग 
छूटता है सो असदूमूत व्यवह्वार नय से है। और स्वभाव में स्थिर होना सो 
सदूभूत व्यवहार है | यहाँ अकेली स्वमावदृष्टि रखी है; बहुत ही अच्छी 
टीका की है; इसमें कितना समावेश कर दिया है ! मुनि और आ्रवकके श्रत की 
यह बात की है, यह बात अत्यन्त सूक्ष्म है। 

यहाँ द्रव्य इृष्टिसे बात है | परका त्याग करूँ---ऐसा विकक्षप भी 
परके ऊपर जक्ष जानेसे होता है, वह त्यागके कतृंखका नाममात्र है, उपाधि 
खरूप है; शरीर, मत, वाणीका सयोग तो नहीं, किन्तु ज्याग की इृत्तिमें 
भी एकमेक न होनैवाला-ऐसा मैं भात्मा हूँ, मै परको छोड़ँ--ऐसा विकल्प 
भी मुमे अच्छा नहीं लगता। 

परमार्थसे परके ह्यागका नाम भी अपनेको नहीं है। यदि खभाव 
की इश्सि देखा जाये तो राग-द्रेषकों छोड़--ऐसा कर्तापनेका नाम मी 
आत्माको नहीं है | प्रत्मास्यान करनेवाला सम्यक्वी विचार करता है क्ि- 
यह जो शुभभाव वर्त रह है उसे मैंने जान लिया, लेकिन, 'विकारकों छोड़'- 
ऐसे विकल्प मी जिसमें उपाधिमात्र भाव है--ऐसा मेरा चैतन्य खमाव श्र 
डानन्द है। मेश ख-पर प्रकाशक खमाव है, इसलिये मैंने यह तो जान 
लिया कि-थह मैं हूँ, और यह पर है', लेकिन परका जो खरूप है वह 
मेरा नहीं है। रागको छोड़ूँ और अशग पर्यायकों ग्रहण कहूँ:- वह भी व्यव- 
हार है, रागको छोड़ और वीतराग माव ग्रहण करूं- वह मी व्यवद्वार है, राग- 
द्ेषका व्यय और वीतगगी पर्यायकी उत्पत्ति सो व्यवहार है, रागको छोड़कर 
खरूपमें स्थिर होना भी व्यवह्वार है। सहज खमावमें स्थिर होकर राग-द्ेषको 
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छोड़ और निर्मल पर्यायको अगीकार करूँ-वह भी व्यवहार है। अस्विर 
पर्याय दूर होकर स्थिर पर्याय प्रगट हई--उन दो मभेदोंका लक्ष नहीं है, 
किन्तु हरुव पर ही लक्ष है। खसन्‍्मुख होकर जिस समय पर्याय प्रगट होती 
है उसी समय अखण्ड द्रव्य पर दृष्टि है वह भुवदृष्टि है। सम्यकृदृष्टि पर्यायको 
ग्रहण न करके ध्ुवकों ग्रहण करता है। चारित्रकी शक्ति, व्यक्तिकी पर्याय 
पर लक्ष देनेसे रागकी कीली बीचमें आती है, इससे चारित्रपर्याय विकसित 
नहीं होती | इसलिये मोक्षपर्याय, चारित्रपर्याय ग्रहण न करके, उसपर लक्ष 
न देकर, अकेले द्रव्य खभावके प्रति लक्ष देनेसे चारित्रपर्याय, मोक्षपर्याय 
प्रगट होती है,--उस धुवर्दष्टकी यहाँ बात है। खभावकी दृष्टिके बलमें 
अवस्थाको गौण कर देते है, उसके विना केवलज्ञान नहीं होता | यह यपार्थ 
बात है, तीन कालमें नहीं बदल सकती | ऐसी बात भी न छुनी हो वहाँ 
प्रत्याह्यान तो दो ही कैसे सकता है * शरीर है सो मै हुँ---ऐसा माननेवाले मिध्या- 
दृष्टिकी तो बात ही कहाँ रही ? आचारयदेव कहते है कि हे प्रभु ! तू अपनी 
प्रभुताके बिना कहों स्थिर रहेगा अर्थात्‌ भाव बिना प्रत्यास्यान कहसे 
होगा * 

यह बात बहुत उत्तम है | भाई ! संसारकी बाते तो श्रनंत बार 
सुनी हैं, किन्तु यदि जन्ममरणकों दूर करना हो तो एक बार यह बात अवश्य 
सुनना पड़ेगी । , 

परमार्थसे देखा जाये तो परभावके कतत्वका नाम भी आत्मके नहीं 
है । यह छोड़ दूँ, वह छोड दूँ-इस उपाधिसे आत्मा रहित है; क्योंकि 
खय तो अपने ज्ञान खभावसे अर्थात्‌ द्रव्य खमावसे छूटा नहीं है । यहाँ ज्ञान 
को द्रव्य कहा है । खये अद्धएडखमावी है, ध्रुव है--उससे कभी भी प्रपक्‌ 
नहीं हुआ है; इसलिये ज्ञान ही प्रत्माज्यान है | इसके अतिरिक्त जगतमें ग्रह्मा- 
झुयानका दूसए कोई खरूप नहीं है | मलिन श्रवस्था दूर होकर निर्मल अब- 
स्थाकी वृद्धि होती है, उसपर सम्यक्दृष्टिका लक्ष नहीं है, किन्तु द्वव्य पर 
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लक्त है| इसमें अनंत पुरुषार्थ है| परकी ओर लक्ष जाता है कि-राग द्वेपको 
छोड़ दूँ; वह भी अपना खरूप नहीं है, वह उपाधिमात्र है, नाममात्र है। 
वास्तवमें अपने खभावमें स्थिर होनेसे वह सहज ही छूट जाता है, यही 
चारित्र है-- ऐसा मगवानने कहा है | इसीका अनुभव करना सो प्रत्याख्यान 
है, दूसत कोई प्रत्माख्यानका खरूप नहीं है । 

यह प्रत्ात्यानकी व्याहया चल रही है | लोग कहते हैं कि ब्याग 
करो, त्याग करो, तो ल्ञागका क्‍या ख़रूप होगा * ह्ाग क्या वस्तु है ? कोई 
गुण है या किसी पदार्थ क्री अवस्था है ? क्योंकि जो भी शब्द बोला जाता 
है बह किसी द्ब्यका या गुणका श्रथवा तो पर्यायका अवलम्बन लेक! कटा 
जाता है | ल्ञाग क्या किसी परवस्तुका होता है ? कि किसी राग-देपका त्याग 
है ? या स्वरुपमें एकांग्र रहना सो झांग है ! 

श्रात्माके मूल स्वभावमें प्रहरा-झाग है ही नहीं । आत्माने परको 
ग्रहण किया हो तभी उसका झ्यांग करे न ? इससे स्वरूपको पदिचान कर 
उसमें स्थिर रहना ही ह्याग है और वह आक्माकी निर्मल पर्याय है। मकान, 
कुटुम्ब, लद्मी आदि कहीं आत्मामें प्रविष्ट नहीं हो गये हैं, फिर उनका त्याग 
कैसे कहा जा सकता दे * वे मकानादि आत्ार्मे नहीं कितु मान्यतामें प्रविष्ट 
हो गये हैं। जीवने मान लिया है कि-शरीर, मन, वाणी, मकान, ख्री, लक्ष्मी 
आदि सब मेरे हैं---वही उसका अल्याग भाव है। 

जो विपरीत माना था उसका भान हुआ कि-यह मै नहीं हूँ, मेरे 
स्वमभावका विस्तार विकाररूप नहीं है, में एक भात्मा हूँ और जानने देखने 
का भेत स्वभाव है, उसमें परनिमित्तसे क्रोध, मान, माया और लोमका जो 
विस्तार दिखाई देता है वह मेरे भरातमाके स्वमावका विस्तार नहीं है। राग-हेष 
को छोड़ देना भी व्यवहार है। झआात्माके अखण्ड शुद्ध निर्मल स्वमावम जितने 
अशसे स्थिर हुआ उतने अश सो राग द्वेष सहज ही छूट जाता है, उसे 
त्याग कहते हैं। 
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भारतबर्षके लोग ज्यागके नामपर ठगे जा रहे हैं | श्रनेक साधु-संन्यासी 
जाग लेकर निकल पढ़े हैं। उनका बाह्य ल्ञाग देखकर भारतवर्ष ठगा जाता 
है, क्योंकि इतनी यहाँ शायता है, ब्यागका प्रेम है इससे यहेंकि लोग झागके 
बंहाने ठगे जाते हैं, किन्तु सच्ची पहिचान नहीं करते | 

संसार लोलुपी जीवोने किसी सेठ साहुकारोंको या श्रमलदाए-पदवी- 
धारिओको बड़े मान रखा है किंतु क्‍या वह वास्तव बड़ा हो गया ? इसी- 
प्रकार कलके मिखारीने श्राज वेश बदल दिया, ख्री, कुटुम्बको छोड़ दिया,तो 
इससे क्‍या वह त्यागी होगया ? सबने मिलकर त्यागी मान लिया, तो क्‍या 
बाह्य संयोग-वियोगसे त्याग है? अंतरंगमें कुछ परिवर्तन हुआ है या नहीं बह 
तो देख ! बाहरसे दिखाई देता है कि अहो, कैसा झाागी है | स्री नहीं, बच्चे 
नहीं, जगलमें रहता है-ऐसे बाह्य ज्ञागकी देखकर बड़ा मानते हैं, लेकिन 
ह्यागका कया स्वरूप है उसे नहीं समझते । बाह्य पदार्थोकों छोड़ना श्रपने 
हाथकी बात नहीं है, तब फिर भपने हाथमे ऐसा क्‍या है जिसे स्वयथ छोड़ 
सकता है : मै शुद्ध चिदानन्द मूर्ति हँ--ऐसे स्रभावका भान करके विकार 
में--पुण्य-पापमें युक्त न होना और स्वभावमें रहना अपने हाथकी बात है, 
उसीका नाम झ्याग है। ऐसा त्याग आने पर मकान, ल्री, कुटुम्बका त्याग 
सहज ही हो जाता है। 

ज्ञानी विचार करते है कि अशे | मै स्वय ही महिमावत हैँ, एक 
पृथक्‌ ज्ञान पिण्ड हूँ, उसमें विकार हो ही नहीं सकता । क्रोधादिका कु भी 
मुझमें नहीं है, मै तो एक ज्ञाता पदार्थ हूँ, जिसमें न तो विकल्प है और न 
राग-हेष । जिसकी महिमा पुण्य-यापसे अर्थात्‌ बाह्य ऋद्धिसे नहीं ऑकी जा 
सकती ऐसा आक्षा मगवान अर्थात्‌ मद्दिमावत है | ज्ञानी विचार करते हैं कि- 
मेरी वस्तु ही मद्दिमावत है | मेरे स्मावके सन्मुख इन्द्रासन भी सड़े हुए 
तिनकोके समान है । 

त्याग करनेवाला प्रथम दशार्मे क्या विचार करता है? ऊ्रि कर्म 
और उसके- संयोगसे होनेवाले अत और कअत्रतके परिणाम अन्य, समस्त पर- 
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भाव हैं, विकार हैं, श्रावकक्े बारह बत और मुनियोक्रे पचमद्दाज्नत भी विकार 
है, क्योंकि उन विकारोंका अपने भर्थात्‌ मेरे स्वभाव हरा विस्तार नहीं है । मै 
अकेला वीतराग ज्ञानस्वरूप हूँ इसलिये उन सबका मुझमें विस्तार नहीं है, 
मेरा विस्तार मुझसे है, मेरे ज्ञान स्वरूपके अ्रतिरिक्त जो बदलते हैं, खण्ड 
स्ररूप हैं,--ऐसे जो अतादिके परिणाम होते हैं उनमें एकरूप नहीं होता, 
किन्तु मै ज्ञाता तो पृथकूका पृथक ही रहता हूँ--इससे वह मे स्वरूप नहीं 
है | मैं तो निर्दोष सत्तय-तत्त हूँ,--इसप्रकार प्रत्याख्यान लेनेवाला प्रथम्न विचार 
करता है, इसलिये जो पहले जानता है वही बादमें छोड़ता है। प्रत्याख्यान 
करनेवालेकी प्रथम भूमिका कैसी होती है, त्यागीकी दशा केसी होती है -यह 
यहाँ कद्दा जा रहा है । सम्यकददनके पश्चात्‌ पौचव, छुटवों गुरास्थान कैसा 
होता है---उसकी यह बात है। 


मै श्रकेला निर्दोष ज्ञाता हूँ- ऐसा जो जानता है वह पुण्य-यापकी 
विक्ारी बासनाका ज्ञाता है। वह ज्ञाता ज्ञायक भावमें स्थिर रहकर छोड़ता 
है | विकल्प उठे कि-इसे छोड़ दूँ, वह भी शुभभाव है, उसे भी 
ज्ञाता, ज्ञातामें रहकर छोड़ता है। साक्षी ही उसे ह्लोड़नेवाला है दूसरा 
कोई छोड़नेवाला नहीं है, इससे जिसने जाना वही त्याग करता हे ! 
जिसने परभावोंको विकारी जाना, वे स्वभावके नहीं हैं-- ऐसी प्रतीति 
की वही फिर उनमें युक्त नहीं होता | 


प्रत्याह्यान लेनेवाला समझता है कि परको जानते समय मै अपने 
स्वभावको ही निश्चयसे जानता हूँ | मे स्व-पर प्रकाशक स्वभाव है उसीको 
मैं जानता हूँ | यह विकारी भाव मेरे नहीं हैं, मेरे स्वभावमें से वे प्रगट 
नहीं होते-ऐसा जाननेवाला ही उनमें युक्त नहीं होता | पर पदाथोंके प्रति 
जो ग्रीति-आसक्ति है वह मुझ ज्ञाताके स्वभावमें नहीं हे, मेरे स्वमावमें से 
बद्द प्रगठ नहीं द्वोते--ऐसा जाननेवाला त्याग करता है, छोड़ता है | इस- 
प्रकार जो जानता है वही बादमें त्वाग करता है | 
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श्राजकल जगतमें व्यागके नामपर अँधाधुन्ची चल रही है । कुजड़े-काछी 

जैसों ने मठे-्माजीकी तरह ब्रतोका मूल्य कर दिया है। ग्रल्मास्यानका 
स्वरूप क्या है उसे नहीं समझते । यथार्थ खरूप सममे। बिना अतादिके शुभ- 
भाव करे तो पुण्य बंध हो; किन्तु जो अपनी भूमिका नहीं हे उसे माने 
और मनाये तो वह कषायकी तीव्रता है, मिथ्यादशनकी तीव्रता है, ऐसे भान 
बिना किये गये अनंत बतोको अन्ञानरूपी मैंसा खा गया | ये शुभ छोड़कर अशुभ 
परिणाम करनेकी यह बात नहीं है, किन्तु यथार्थ पहिचान करनेकी बात है । 

जो पहले परको अपना मानता था वह अत्र अपने खरूप को समझे 
कर ज्ञानी होता हुआ ध्यागका निश्चय करता है कि-मैं अपने स्वरूप में स्थिर 
ही जाऊँ तो विकल्प सहज ही छूट जाते है । ऐसा निश्चय करने के पश्चात 
त्याग काता है | 

इसमें कहीं पुनुरक्ति दोष नहीं लगता, किन्तु पुष्टि होती है । जिस 
प्रकार प्रतिदिन रोटी खाते रहने पर मी उम्के प्रति अरुचि नहीं आती । जहँ। 
रुचि है वहँ। पुनुरुक्ति दोष नहीं मानता, तो फिर इस वात में भी पूनुरुक्ति 
दोष नहीं लगता, किन्तु न्याय की ता होती है | जिसे रुचि होती है उसे 
बासम्बार सुनने से अरुचि नहीं आती, किन्तु अप्रूवता मालूम होती है | 

प्रत्याड्यान के समय जो विकल्प आते हैं कि-जत ग्रहण करूँ, 
नियम ले हूँ, सच्छ॒द को छोड़ दूँ, अत छोड़ दूँ-पे सब उपाधिमात्र हैं। 
छोड़ दूँ-ऐसी कतृ ल बुद्धि भी आत्मा में नहीं है | परमार्थ से मैं ज्ञायक ही 
हूँ-इस दृष्टि से देखा जाये तो परभाव के कतृ त्व का नाममात्र मी अपने को 
नहीं है । मै जहँ। अपने ज्ञायक स्वभाव में स्थिर होऊँ वह विकल्प अपने 
आप छूट जाता है, प्रत्यास्यान दो जाता है । 

मै आत्मा चिदानन्द, निर्दोष बीतराग मूर्ति हूँ, उसमें राग-द्वेष को 
छोड़-ऐसा अवकाश खमात में नहीं है | वे अपने में प्रविष्ट होगये हों तमी 
तो उन्हे छोड़ा जा सकता हे ! प्रहण किया हो तभी त्याग हो न | कुठु्ब, 
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मकान, लक्ष्मी आदि पर॒स्तु का सयोग छोड़े तो गण हो-ऐसा नहीं है, और 
राग-द्वेष को छोड़ूँ तो गुण हो-ऐसा मी नहीं है, किन्तु मीतर भात्मा में गुण 
भरे हैं उसमें से प्रगठ होते हैं | जिसमें गुण न हों उसमें से प्रगठ नहीं 
होते । आधा में निर्तिकल्य, वीतराग स्वमाव भरा है उप्तमें एकाग्र होरँ तो 
गुण प्रगठ होते हैं | 

मीतर गुण भरे हैं उनमें से प्रगठ होते हैं, वे वाहर से नहीं भाते, 
गुण स्वय प्रगट नहीं होता किन्तु गुण की अवस्था प्रगट द्वोती है | गुणक्री 
श्रव्पा में व्याग-भव्याग के दो भेद हैं, गुण में वे भेद नहीं हैं। ( गुणमें 
अवस्था का भारोप करके गुण प्रगठ हुआ-ऐसा कझ्टा जाता है ।) मै गुण- 
मूर्ति आराम अख्वए्ड हूँ, मीतर गुण भरे हुए हैं उनमें से गुणों की अभ्स्पा 
आती है-ऐसा मान करके उसमें स्थिर हुआ वहँ। राग-द्वेष की अवस्था 
सहज ही दूर हो जाती है और प्रत्या्यान की अवस्था प्रगठ होती है | सम्पक्‌- 
दर्रीन होने के पश्चात्‌ भ्रगुव्रत और महात्रत के शुभपरिणाम आते हैं | वह 
जानता है कि यह मेरे चेतन्य शआत्मा का स्वरूप नहीं है, किन्तु भाज्तत्र का 
स्वरूप है, मै तो चेतन्यमूर्ति ज्ञानज्योति स्वरूप हूँ;-इस प्रकार खमावदश्िके 
बलमें शुभाशुभ भाव की भवस्था का अभाव करने से ज्ञान की जो अवस्था 
स्पिर होती है उप्तका नाम प्रत्याज़्यान है, त्याग है | हृव्य और गुण प्रिकाल 
शुद्ध हैं, किन्तु वतमान अवस्थामें जो वासना होती है वह मे नहीं हूँ, वह मे 
स्वभाव नहीं हे । ज्ञानी विचार करता है. कि में श्र वलरूप हूँ, ऐसी ्माव- 
दृष्टि के बलमें अत्रस्था निर्मल हुई, उस निर्मल श्रवत्या का उत्पाद हश्रा और 
श्रब्रत अवस्याका व्यय हुंआ वह प्रत्याज़्यान है। 


ज्ञानीकों भी पुरुपार्थकी निबलताके कारण अल्प भ्रास्जक्ति र्पात्‌ झल्य 
राग-देष होते हैं, लेकिन उसे तीज पुरुपार्थते दूर करना चाहते हैं । ज्ञामीकी 
दृष्टि द्रव्य पर जमी है, उस दृष्टि द्वाता वह आश्रासक्तिको श्पना खख्ूप नहीं 
मानता। मैं इसे छोड़ दूँ-यद्द मी नाममात्र है, उपाधिमात्र है, क्योंकि स्वभाव 
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में स्थिर होनेते वह सहज ही छूट जाता है | ज्ञानखभावसे प्रथक्‌ नहीं है 
इसलिये ज्ञान ही प्रत्यात्यान है, ज्ञानकी निर्मल अवस्था ही ग्रह्मास्यान है | 
ज्ञान! शब्दसे यहाँ ज्ञान, दर्शन, चारित्र तीनों समझना चाहिए। 

त्स्तु स्रमाव जैसा है वैसा हे । जनता प्रत्याज्यानका कोई अन्य स्व- 
रूप माने तो उससे कहीं स्वरूप नहीं वदल सकता श्री कुदकुन्दाचार्यदेवने 
जगतके पास प्रद्यास्यानका स्पष्ट स्वरूप रखा है। ज्ञानमें वृद्धि हुई अर्थात 
बह अपने र्वभावमें स्थिर--एकाग्र हुआ, वहीं सच्चा प्रध्यास्यान, वही सच्चा 
त्याग, वही सच्चा वैराग्य, वही सच्चा नियम, शेप सत्र इकाई रहित शत्यके 
समान हैं | सम्यग्ददीन होनेके पश्चात्‌ आगे बढ़ने पर अगुष्रत और महात्रत 
के शुभपरिणाम आये बिना नहीं रहते; किन्तु वह चारित्रका स्वरूप नहीं 
है | स्वभाव दृष्टिमें उस शुमभावक्ी स्वीकृति नहीं है | आ्त्मार्मे शुभाशुभ- 
भावसे रहित शअमुक अशमें स्वरूप स्थिरता हुई और अन्त परिणामका त्याग 
हुआ वह पॉचवीं भूमिका है और स्वरूपमें विशेष रमशता सो मुनिपना है । 
इसीका माम सच्चा त्याग और सच्चा चात्ि्र है | 

जीवोंको वैरग्य नहीं आता | जीवन व्यर्थ खो रहे है। पॉच हजार 
रुपये वेतन मिलता हो, ब्ली बच्चे मौजूद हो, उनमेंसे चले जाते है । कुत्ते- 
बिल्ली जैसे मरण करके चले जाते हैं, उसमें मानव जीवनका क्‍या फल ! 
सच्चा फल नहीं है; किन्तु परिश्रमणका फल तो है ही | 

ऐसा प्रत्यास्यानका स्वरूप लोगोंने कहीं नहीं सुना होगा | विज्ञकुल 
अपरिचित-भज्ञात बात है, उपदेशकसे भी अन्यरूपसे मानते हैं और मनवाते 
हैं। किन्तु- 

भाई | वीतराग भगवान द्वार कथित वस्तुका स्वरूप तो अपूर्व है। 
आप क्यों न हो | विलकुत्र अंतरका मार्ग है। लोग सस्तेगें धर्म मान बैठे हैं । 

छद्म सरूप न वृत्तिनु, ग्रद्म/ प्त असिम्ान) 
भहे नहीं एसमार्थने, लेया छौकिक मान | 
( धीमद्‌ राजचद्र ) 
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दृत्तियाँ क्‍या कार्य करती हैं और स्परूप क्या है-उसे नहीं जाना, 
ओर हम अतधारी हैं, त्यागी हैं--ऐसा अमिमान किया, किन्तु भाई | अन्ञान 
रूपी मैंसा ऐसे तेरे अनेक बत-चारितररूपी पूर्तोफ़ो खा गया। स्वमावको 
जाने बिना निर्मल त्यागकी अवस्था ग्रगट नहीं होती | अज्ञानभावसे ब्रतादि 
करके कपायकों मद करे तो पुण्य बध हो, किन्तु उसमें वाह्य बड़पन और 
ओर घआदर-मानकी इच्छा हो तो पाप बन्ध द्वोता है, पुण्य वन्ध भी नहीं होता | 

यदि पाँच दजार ककड़ लेकर जाये तो हीरा नहीं मिल सकता, उसीग्रकार 
विपरीत मान्यताका विष इकट्ठा करके श्रपूर्व आत्माका अमृत लेने जाये तो नहीं 
मिलेगा | लाखों-करोड़ों रुपये खे करने पर भी यह शअ्रपूर्व बात छुननेकों नहीं 
मिल सकती। 

मैं श्रात्मा शांत पवित्र हूँ, उसमें नवीन वासना उत्नन्न न होने 
देना और अपने में स्थिर होना ही त्याग है | परक्ते अवल्खन से या आश्रय 
से त्याग हआ--ऐसा नहीं है | क्षात्मा ज्ञाता-द्रश है, उसमें स्थिर हुआ 
वही सच्चा ब्रत है, और बतका शुभभावरूप विकल्प उठे वह व्यतरहारत्रत है । 
प्रयम सम्बकू दर्शन होता हे, तथश्वात्‌ पौच्दी गुणस्थान शाता है और फिर 
छुठ्वा। चैतन्य आत्मा सयोगी-विकारी भात्रों से पृथक है, उसकी अद्धा और 
ज्ञान बिना स्वरूपोन्मुख होने का प्रयास कह से हो ” और प्रयास हुए विना 
अनित्य-ज्णिक विकारी भावों का त्याग कहं। से हो ? और विकारी भाव दूर 
हुए बिना चार कहाँ से हो ? और चारित्र हुए बिना केवलज्ञान अधात्‌ चैतन्यकी 
पूर्ठ निमेतत स्वभाव दशा कैसे प्रगट हो ? इसलिये सम्पक्‌ दर्शनके बिना सच्चे 
ब्रत नहीं होते | ससार सप्तार के मार्वों से बना हुआ है| स्वभाव स्तमावर्मे 
है, उसे लूटने के लिये कोई समय नहीं है । ३४। 

अत्र शिष्य प्रश्न करता है कि प्रभो | विकार मै नहीं हूँ-ऐस। जाना 
हुआ ज्ञान स्थिर हुआ वही अत्याख़्यान है, तो ग्रभो ! उम्तका इशन्त क्‍या है? 
उसके उत्तर रूप गाथा कहते हैं--- 
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जह णाम कोवि पुरिसों परदवमिणंति जाएणिदुं चयदि। 


तह सब्मे परभावे णाऊण विश्व वे णाणी ॥॥ ३५४ ॥ 
अधः--जिसप्रकार लोकमें कोई पुरुष परवस्तु को यह परवस्तु है-- 
ऐसा जान ले, तब जानकर परबस्तु का त्यागकाता है; उसी प्रकार ज्ञानी सर्व 
पर्व्यो के भावों को 'यह परमाव हैं---ऐसा जानकर उन्हें छोड़ता है । 
जैसे:--किसी पुरुषने धोवीके यहाँ कपड़े धोनेको दिये; और वहाँ से 
अपने काड़े लानेके बदले श्रमसे किसी दूसरेके वत्च ले आया | चादर, धोती 
श्रादि वक्ष दूसरेके थे और उसे लगा कि यह बच्चन मेरे हैं।-- ऐसे भ्रममें पड़- 
कर दूसरेके कपड़े ले श्राया और शोढ़कर सो गया । यह चादर किसी दूसरे 
की है, इस बातकी खबर न होनेसे अपने आप भ्षज्ञानी वन रहा है। दूसरा 
आदमी भाकर उप्त चादर को पकड़कर खींचकर नग्न करता है खुल्ला करता 
है और वास्बार कहता है कि--भाई | शीघ्र जाग, सावधान हो, मेरा घस्त्र 
बदलेमें आगया है वह मुमे दे ! उस समय वास्म्वार कहा हुआ वाक्य छुनकर, 
देखो, एकबार छुना-ऐसा नहीं, किन्तु 'बारम्बार सुनकर ऐसा कहा है । यहाँ 
श्राचायदेव कहते हैं कि पंचमकालके प्राणी एकबार बहनेसे जागृत नहीं होंगे, 
किन्तु बारम्बार उपदेश देनेसे समभेंगे । इसमें दूसरी वात यह भी है कि-- 
शिष्य घुननेका कामी है, रुचि है, अनादर नहीं करता | यहाँ लौकिकनीतिवाला 
शिष्य लिया हैं; बारम्बार कहा फिर भी अरुचि नहीं भाती। तू ऐसा क्यों कह 
रहा है, बिना पूछे चादर क्‍यों खींच रहा है--ऐसी शआकुलता नहीं करता, 
किन्तु वासम्बार छुनता है; इसी प्रकार दृश्ान्त में मी लोकिकतीतिवाला लिया 
है। विचार करता है कि यह बारम्बार कह रहा है ओर जोरसे कहता है कि- 
मेष बच्ध दे | इसलिये अवश्य यह वस्त्र उसीका मालूम होता है;-ऐसा निश्चित 
किया और जागृत होकर देखा, स्व चिहोंसे परीक्षा की; और परीक्षा करके जान 
लिया कि अपश्य यह दत्त दूसरेका ही है । --ऐसा जानकर वच्तका ज्ञानी 
भर्याद जानकार होकर वच्धकों जल्दी छोड़ देता है। नीतिवाला मलुष्प है, 
| 
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इसलिये जब उसने देखा कि ऐसे चिहोंवाला मेरा वच्च नहीं है वहाँ तुर्त उसे 
बापिस दे देता है | इतना मी नही कहता कि मैं घोवीके यहाँसे अपने कपड़े 
ले भारऊँगा, जब तेरे कपड़े दूँगा, किन्तु जल्दी छोड देता है। देखो, इशम्त 
में मी कैसी नीति रखी है | 


इसी प्रकार भगवान्‌ भरात्मा ज्ञाता है, किन्तु मिध्याइष्टिपनेके कारण 
अमसे पर निमित्तसे होनेवाले विक्ारी भाोको ग्रहण करके--अपना मानकर 
अपनेगें एकरूप किया क्रि--यह ज्ञाता चैतन्यज्योति और राम-द्वेष यह सत्र 
मैं ही हूँ, वे मेरे हैं।-इसग्रकार सो रहा है और अपने आप अज्ञानी होरहा है। 
अपने आप! अर्थात्‌ किसीने बनाया नहीं है। अ्नादिका अज्ञानी है, उसकी 
ज्ञागृतिके समय गुरुकी उपस्थिति होती ही है | गुरुके निमित्त विना जागृति नहीं 
होती और स्वयं जागृत हो उस समय गुरु उपस्थित द्वोते ही हैं--ऐसा यहाँ 
बतलायां है। अनादिका श्रज्ञानी होकर भमसे सो रहा है उससे श्री गुरु 
कहते हैं कि-देख भाई ! यह पर दृब्य, शुभाशुभभाव तेरा स्वरूप नहीं है, तू 
तो मात्र ज्ञातास्वकूप है। पर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके मेदसे प्रथक बताकर 
कहते है कि तू शीघ्र जागृत हो, सावधान हो । यहाँ तो एक ही बात है कि 
जाग और सावधान हो ! यह तेरा आत्मा जानता है-देखता है बह वास्तव 
ज्ञान मात्र है, उसका स्वमाव उपाधिमात्र नहीं है। जो उपाधिभाव ज्षानमे 
भासित हों वे सब परमाव हैं, दूर करने योग्य हैं, नाशवान हैं, वह तेश खभाव 
नहीं है | शिष्य पात्र है, इससे वारम्बार घुनकर भी अनादर नहीं करता किन्तु 
प्रसन्न होता है | श्री गुरु उप्ते मेदज्ञान कराते हैं-असयोगी और सयोगीमाव- 
दोनोंका मेद करके विवेक कराते हैं कि जितना ज्ञाता उतना तू और जो यह 
विकारी खलबलाहट हो रही है उतना ठ्‌ नहीं है। 

गुरु कहते हैं कि तू देख | विकारी और अविकारीका मेल नहीं 
बैठ सकता । यह जो प्रयोगजनित विकारके मेद होते है वे परजन्य हैं, 
वपाधि हैं | जितने सबोगजनित विकार के मेद पढ़ें वह तेश स्वरूप नहीं है, 
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तू शीघ्र जाग, और सावधान हो | यहों तो शास्रकारने शीघ्र जागनेकी ही बात 
की है कि-त्‌ एकदम जाग और तैयार हो । चैतन्यज्योति शआत्मा पर संयोगों 
से मिन्न है उसे तू भली मोति देख | अतरमें जानता है-देखता है वह ज्ञान 
मात्र आत्मा है। ज्ञानमात' कहनेसे अनंत गुण साथ ही आ जाते हैं । इसके 
अतिरिक्त जो भासित हो वह संयोगजनित उपाधि है, वह दूर करने योग्य भाव 
है, रखने योग्य तो एक अगना स्पमाव ही है | देखो, शिष्य को ऐसा नहीं होता 
कि-एक ही बातको बास्म्वार सुनाते हैं, उसमें शिष्यकी पात्रता है। गुरु बारंबार 
कहते हैं उसमें दो प्रकार हुए। उसमें घुननेवाले जीबकी ओर से लिया जाये 
तो-आत्मा ऐसा है, ऐसा गुरुने कहा वहाँ छुननेकी तत्पर रहता है ओर प्रेम 
से सुनता है, वहां गुरुको ऐसा लगा कि इसे यह बात रुचिकर लगती है, 
इसलिये बास्बार छुनाते हैं । 


बारमबार कहना पड़ता है, इसमें दूसरी बात यह है कि पचमक्षालके 
प्राणी हैं, इसलिये वारम्बार कहना पड़ता है, किन्तु बारख्ार सुनने पर भी 
शिष्यको अरुचि नहीं होती, अनादर नहीं करता, किन्तु जिज्ञासा बताता है; 
यह शिष्यकी पात्रता है । सीधी-सच्ची बात सुननेके लिये बारम्बार रुचि पूर्वक 
श्रवण करता है । 
आगमका वाक्य बारमबार सुनता है-ऐसा कहा है, अर्थात्‌ आचार्य 
देव छुद्नस्थ हैं, इसलिये सर्वज्ञ भगवानके कहे हुए परमागमवरे वाक्य झुनते 
हैं, इसप्रकार आगमका आधार लेकर आचायेदेव ने कह है कि शिष्यने बार- 
म्वार आगमके वाक्य छुने तब समस्त अपने और पर के लक्षणसे स्वयं परीक्षा 
करने लगा कि यह क्या है * सुनते समय जिज्ञासाका भाव है और फिर उसका 
निर्णेय करता है | बिकारी और अविकारी दोनोंके लक्षशोकी भलीभीति परीक्षा 
करता है। भलीभौति श्र्थात्‌ जो कमी बदल न सके इसम्रकार । परीक्षा किए 
विना मान लेना वह ठीक नहीं है। जड़ और चेतन दोनोंके चिहको मली- 
मौति पद्िचान कर निणेय करता है। 'भलीमॉति' पर भार दिया है | शिष्पने 
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परीक्षा करके निणेय किया है कि--यद् जो आसक्ति और विकारीमाव 
दिखाई देते हैं. वह अवश्य विकार ही है। पाप तो विकार है, किन्तु पुण्यके 
परिणाम मी विकार ही हैं। पाप तो मेरे नहीं हैं, किन्तु पुण्य मी मेरे होंगे या 
नहीं “--ऐसी शंका भी नहीं पड़ती,--निःशक है। यह अवश्य प्रभाव है 
श्रोर मै ज्ञानमात्र झरात्मा हँ--इस प्रकार ज्ञानमात्र श्राम्माको जानकर ज्ञावी 
होता इच सर्व परमावोंकों तकाल छोड़ता है | जिसग्रकार दूसरे की वस्तुको 
अपना माना था, उसे पररूप जाना तब तत्काल छोड़ देता है; उसीप्रकार 
यथार्थ भान होनेसे परभार्वोकी तत्काल छोड़ देता है, फिर परमावोंको 
अपना नहीं मानता, यह ग्रत्याड्यानका स्वरूप है | अत्याइयान अरूपी आत्मा 
में होता है। स्वभाव के अलसे स्पिरताकी अवस्था प्रगट हुई बह अरूपी होती 


है । यह त्यागका खरूप बाहामें नहीं होता । ज्ञानी परभावोंकी पर समसकर 
छोड़ता है उसका नाम सच्चा प्रत्याख्यान श्रोर सच्चा त्याग है। 


पैंतीस्वी गायामें ऐसा कहा कि श्रात्मा ज्ञाता भर्षात्‌ जाननेवाला 
है | विकार और मलिनता ज्ञाताका खमाव नहीं है |--ऐसा जो ज्ञायक आत्मा 
है उसमें प्रद्माजयान कया वस्तु है, त्याग क्‍या वस्तु है, यह घोवीके दशत द्वार 
कहा । जैसे, अज्ञानसे घोवीके यहाँ से अपने कपड़ोके बदले दूसरेके कपड़े 
लाया हो, फिर जब कोई ऐसा बतलाये कि वे दूसरेके हैं, तब उन्हे परका 


समसकर ढोड़ देता है। 
इसप्रकार ज्ञानी गुरु द्वार शास्रके वचन बारंबार सुनकर, ख-परके 


लक्षणकों जानकर, मल्री भौति परीक्षा करके जाना कि शुभाशुभ मात्र श्राकु- 
लता खरूप हैं, यह मेरा खरूप नहीं है| मेरा ज्ञाताका खरूप तो निराकुल 
है, उसमें लीनता करना सो ग्रत्याहयानका खरूप है । 

सम्यकुृदशन और सम्यकूज्ञानके बिना सचे अत-प्रद्मास्यान हो ही 
नहीं सकते। आत्मा पर से निराला है--ऐसे भान बिना खरूपमें स्थिरता 
नहीं हो सकती | त्लको जाने विना कहाँ स्थिर हो £ शअशुम भार्वोको दूर 
करके शुभ भाव करे वह सचे वत-प्रत्माष्पानका ख़रूप नहीं है। ऐसे शुभ 
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भावोंसे अधिकांश पाप और किंचित्‌ पुण्यका बन्ध होता है, क्योकि उसे ऐसी 
श्रद्धा नहीं है कि मे यह आत्मा पुण्य-पापके विकारसे पृथक है। पुण्य पापका 
विकार मेरा है--ऐसा मानकर वह शुभभाव करता है। श्रद्धा विपरीत है 
इससे अधिकाश पाप और ढुछु पुण्यका बन्ध होता है। शुभभाव है सो 
बिकारी है, उस विकारी भावसे मुके--अविकारी आत्माको गुण-लाम होगा-- 
ऐसा जिसने माना वह अपने आत्माकी हत्या करता है | इस देहमें विद्यमान 
श्राक्मा तो अनत गुणोकी मूर्ति है; ज्ञान-शाति आदि गुणोका पिए्ड है, वह 
शुभाशुभ भावेसे रहित है | ऐसा आक्ाका माहात्य भूल गया, अर्थात्‌ अपनेमें 
तो गुणोंको देखा नहीं, किन्तु अ्रन्यत्र कहीं श्रपने श्रस्तिखकों मानकर ऐसा 
मानता है कि परमेंसे गुण आते हैं | किंतु भाई ! गुण तो गुणीमें होते हैं- 
बाहर नहीं होते | गुड़ और मिठास एक है, प्रथक्‌ नहीं हैं, उसीप्रकार ात्माके 
गुण आत्मामें हैं-बाहर नहीं हैं | आत्मा और आत्माके गुण दोनो एक हैं 
किन्तु पृथक्‌ नहीं है | आत्मा मी एक नित्य वस्तु है, फिर उसमें गुण न हो--- 
ऐसा कैसे हो सकता है : श्राह्मामें तो श्रतत गुण अनादिकालीन हैं, किन्तु 
स्वये नहीं माना है । गुण तो भरे ही पड़े हैं किन्तु वतमान श्रवस्थामें भूल 
हुई है कि--राग-देष हैं सो मै हैँ और परमेंसे मेरे गुणा आते हैं-यही अनादि- 
कालीन भूल है | मैं नि्रिकल्प व्रह्मानन्द हूँ-ऐसा नहीं माना, इसलिये मानता 
है कि कहीं अन्यत्रसे गुण प्रगठ होगे, किंतु परसे गुण ग्रगठ नहीं होते । 
* आत्म पदार्थ देहसे पृथक सत्त क्‍या है, उसके माहत्यके विना बह प्रगठ नहीं 
होता । परका माहात्य केसे अपना खभाव ग्रगट नहीं होता । पुण्यपरि- 
णाम विकार है, विकाएका माहात्य करनेसे निर्विकार स्वभाव प्रगठ नहीं 
होता । इसका अर्थ यह नहीं है कि शुभको छोड़कर अशुभ करना, दया, अत, 
पूजा, भक्ति श्रादिके शुभ परिणाम छोड़कर विपय, कपाय, काम, क्रोध आदिके 
अशुभ परिणाम करना, किन्तु शुभ करते २ आत्मघर्म प्रगट होगा, उसमेंसे 
मुक्तिका मार्ग मिल्लेगा, वह बात तीनकाल तीनलोकरमें नहीं हो सकती | 
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प्रक्न--शुभ करते करते मागे सरल तो बनेगा ने 


उत्त*--शुभसे सरल नहीं होता | विष खानेसे अमृतदी उक्कार नहीं 
आती | सत्‌ समागम द्वारा यथार्थ पहिचान करे तो मार्ग सरल होता है, बीच 
शुभ परिणाम आते अवश्य है, किंतु वे मार्गकों छल नहीं बना देतें। 

आजकल लोग जो शुभ परिणाम कर रहे है वे तो बहुत ही स्पृत 
शुभपरिशणा्र हैं, किंतु गत कालके प्रवाहमें अपने समावत्री अज्ञानतामें ऐसे 
शुभ परिणाम किये कि वैसे उच्च शुभ परिणाम करनेत्ी इस समय इस 
भत्तक्तेत्रम किसीकी शक्ति नहीं है। उम्रप्रकारके सूह्म शुभ परिणाम पहले 
जीवने अनन्तबार किए हैं | नपम्न-दिगम्पर मुनि हुआ, सचे देव, गुर, शासकों 
व्यवहारसे जाना, छुहकायकी ऐसी दया पालन की कि एके हरियालीका पत्ता 
्पवा एक जुश्ारका दानाकी मी विशधता नहीं की; चमड़ी उत्तारकर नमक 
छिदक दे, कोटे लगाऊर जला दे तथापि क्रोध न करे--ऐसी क्षमा वारण की, 
स्तगेसे इन्द्राणी डिगाने भायें तो मी न डिगे, अक्षचर्यमें ऐसा अडिग हो कि 
मनसे विकल्य तक न आये, ऐसे उच्च शुभ परिशाम किए कि 
जिनसे नवमे ग्रेवेयकर्मे गया; किंतु जन्म-मरणका अत नहीं आया, क्योकि यह 
जो शुभ परिणाम कर रहा हूँ इनसे आत्मामें गुण प्रगठ होंगे, लाभ होगा-- 
ऐसा माना, किन्तु आत्मार्मे गुण भरे हैं उनकी श्रद्धा करूँ और उसमें 
एकाग्र होऊँ तो गुण ग्रगट होंगे-ऐसा नहीं माना | शुभ भावक़ा कर्ता होकर 
स्वभात्र पर्याय विऊसित होगी-ऐसा मानता है, कितु उस भावसे मे पृथक्‌ हूँ, शुभ 
के कतृखका वाश कानेसे मेरा निर्मल ज्ञान प्रगट दोगा-ऐसा नहीं मानता। विपरीत 
भाव आत्माको सहायक होगा-इसी भावसे भरात्मा अनादिसे फँसा है, विपरीत 
भाव सच्चे भावकों (स्वमावकों ) सहायक होगा-ऐसा मिथ्यामावसे ससार बना 
है | शुभभाव करके राजा हो, देव हो, किन्तु सत्तारका म्रमण दूर नहीं होता | 
यहाँ तो जन्म-मरणको दूर करनेकी बात है । बिपरीत श्रद्धा अनन्त ससारका 
बीज है | शुभ परिशाम करके नवम ग्रेवेयक तक गया, किंतु अतरमें ऐसा 
बना रहा कि-यह शरीर, मन, वाणी आदिका सयोग मुझे सहायक होगा, 
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शरीए, मन, वाणी आदिकी क्रिया मुमे सहायक होगी, और सयोगके ओरकी 
उन्मुखताका शुभभाव मेरे आत्माकों सहायक होगा-- ऐसी शक्ष्य बनी रही 
इससे कोई लाभ नहीं हुआ, भव भ्रमण दूर नहीं हुआ। चैतन्य तत-सत्त 
पर से पृथक है, ऐसी खाबलंबी श्रद्धाके बिना मोक्षमार्ग प्रगट नहीं होता | यहाँ 
श्रद्धा कानेकी बात है | पुण्य-भाव हो उसका श्रस्वीकार नहीं है, किन्तु मेरा 
खभाव स्वतन्त्र है-ऐसा माने बिना मोक्षपा्ग नहीं खुलता | पुण्य और पाप 
दोनों बन्धन भाव हैं | विषप्रान करनेसे अमृतकी डकार नहीं आती | 

ब्रिलोकीनाथ तीथकर देवके समवशरणमें अनेकबार गया, किन्तु अतर 
में ऐसा बना रहा कि कुछ शुभ करूँ; तो आत्माकों लाभ हो, किन्तु ऐसा नहीं 
माना कि मैं शुभसे प्रृयक्‌ निर्मल ज्ञान स्वरूप हूँ, मेरे गुणकी पर्याय मुममेंसे 
आरती है, इससे भव भ्रमण दूर नहीं हुआ | यहा तो मात्र जन्म मरणकों दूर 
करनेकी ही वात है | जिसभावसे बन्धन न टूटे उसकी यहाँ बात नहीं है। 

में आम श्रद्धा-ज्ञानादि अनंत गुणोका सागर हूं, अनत पुरुषार्थकी 
मूर्ति हूँ, मे अपने भत्माकी प्रतीतिसे-विश्वापक्े बलसे प्रगट हो सकता हूँ | अपने 
आत्मावी प्रतीतिके साथ देव, गुरु, शात्रवी प्रतीति आ जाती है, किन्तु मे देत, 
गुरु, शात्रत्री प्रतीतिसे प्रगट होऊँ ऐसा नहीं हूँ, ऐसी ग्रतीति होते दी अनन्त 
ससार नाश होगया, फिर मलेही पुण्यक्रे कारण चक्रवर्तीका राज्य हो, छियानवे 
हजार सनियों हो, किन्तु राग मेरा स्वरूप नहीं है, रागका या बाह्य संयोगोक। मे 
कर्मा-मोक्ता नहीं हूँ, ऐसा भाव होनेसे एक-दो मत्रमें अथवा उसी भवमें 
मोक्ष जाता है, और ऐसे भान विना भले ही त्यागी होकर बैठा हो, तथापि 
भव कम नहीं होते; क्योंकि उसकी दृष्टि रागपर पडी है---बही संसार है और 
वही भत्रका कारण है, भव कम करने वाले भावकी ख़बर मे होनेते भव कम 
नहीं होते | वेघन भावसे अवधनभाव प्रकट नहीं होता। श्रात्मा तो राम-हेष 
रहित मोक्ष खरूप है । 


आता ज्ञाता चैत्नयप्योति है, बह भ्राति द्वारा पुण्य-पापकी ओढ़नी 
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ओड़कः सो रहा है | आत्माका भाग न होनैसे पुण्य-पापके भावस्रूपही मे 
हँ--ऐसी भ्राति है, इससे विकारी ओढनीसे सम्पूर्ण आत्माकों ढैंककर सो रहा 
है | उससे श्री गुरु बहते हैं फि--शरीर, मन, बाणी तो तेरे नहीं हैं, किन्तु 
उनके ओर की जो वृत्तिया उठ्ती ईं वे मी तेरी नहीं है। महिमावन्त पेतन्य- 
तत्न को यह ओढ़नी नहीं है, अनत शुणणोके पिण्ड श्रात्माको पुण्य पापके 
आवर्णते ढक दिया है। गुरुने कोना पकड़क! खींचा कि- भाई | जागृत 
हो | इसलिये ग्रेमसे उनकी बात छुनता है। अनेक जीव तो एकबार छुनकर 
ही भड़क उठते है, यह लेकिन यह तो पात्र जीव है, इससे बारग्वार श्रवण 
करता है | गुरुने कहा कि--छोड़दे अपनी श्रोढ़नी, त्याग दे अपनी मान्यता | 
परकी अपना मानकर सो रहा है वह तेरा तत्त नहीं है | -इस प्रका! श्रीगुर 
के कहे हुए वचन वारम्बार सुनता है। जिसे ससारकी रुचि हो उसे यह 
घुतनेकी रुचि ही कहाँसे भ्रासकती है ? ख्रीजच्चे गुणगान करते हों, भोदर 
में बैठकर फिरता हो, तो फिर देखलो सम्तारका पागल ! नशेमें मस्त हो जाता 
है, मानों उसीमें सतरकुछ आागया | लेकिन ज्ञानी गुरु कहते हैं कि यह वस्तु 
जिकालम तेरी नहीं है, पुण्यका एक कण भी तेरे आत्माकों शाति देनेमें समर्थ 
नहीं है, पर पदार्थ आत्माकों शाति नहीं दे सकते, तेरी शाति तुझमें ही मरी 
है, तू बीततग चिदानद है, दूसरोंकी ओढ़नीकों छोड़दे ) -इस प्रकार श्री 
गुरुने बारम्बार समझाया । वासम्बार छुनने समभनेसे अंतसे जानलिया कि-यह 
जो पुण्य-पापभाव द्वोते हैं वे मेरे नहीं है, में तो उन भावेसि रहित बह्यानंद 
आत्मा हैं | अहय | गुरु कहते हैं वह बात बिलकुल सत्य है-ऐसी ही है । 
ऐस्ता जानकर ए्पिर हुआ वहीं प्रत्याख्यान है [ 


जब तक परवस्तुको भूलसे अपना मानता है वहाँ तक ममत्र रहता 
है, लेकिन यह पर वस्तु है,--ऐसा जानले तत्र तुकाल उसे छोड़ देता है । 
जैसे-निवाहके समय दूसरेके गहने मॉगका लाये और उन्हे अपना सममे 
बह महामूत कहलाता है उसीप्रकार आत्मा ज्ञानमूर्ति निर्मल स्मरूप है, उसमें 
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जो पर शुभाशुभ भाव हैं. उनको अपनी सम्पत्तिमें खतौनी करे वह मुख है । 
आत्मा अनन्त गु्णोकी खान है, उसमें जितने विक्रारी भाव हों उन्हें अपने 
गु्णोंकी सम्पत्ति मिलाये तो वह मूख है, फिर चाहे वह भले ही लोकमें बुद्धि- 
मान कहलाता हो | जबतक स्थिर न हुआ हो तबतक पुण्यभाव होते अवश्य 
हैं, लेकिन उन्हें अपना माने तो वह शज्ञानी है। शरीर, वाणी, मन और शुभा- 
शुभ वृत्तियाँ तो क्षणिक हैं-नाशवान हैं; आत्मा ज्ञानमूर्ति अविनाशी है, वह 
अनंत गुणणोका पिण्ड है, वह उसकी सम्पत्ति है; उसमें शुभाशुभ भावोंकी 
खतौनी करे और माने कि वह भाव मे आत्मखभाव प्रगट होनेमें सहायक 
होगा, तो उसे अपने खभावकी खबर नहीं है। अपनी सम्पत्तिकी खबर न 
हो तबतक दूसरेकी सम्पत्तिको अपना मानता है वह महान अज्ञानी है | जब 
शाक्षाकों भान हुआ कि यह शुभाशुभ वृत्तियाँ परक्ी ही हैं, तब परका ममत्व 
नहीं रहता और ज्ञान पिए्ड आत्मा पृथक अपनेमें स्थिः हो जाता है वह 
प्रत्यास्यान है | 

साक्षात्‌ तीवकः भगवानके निकठ गया, वे तीथ्रकर अपनेमें अनत 
आनदका उपभोग कर रहे हैं-उनके पास गया, लेकिन सच्चे तत्वकों नहीं 
सममा | खय्र जागृत नहों तो निमित्त क्या कर सकता है ? यहाँ तो चौरासी 
का अंत लानेकी बात है, मोक्ष प्राप्त करनेक्ी बात है । 

अब्र कलशरूप काव्य कहते हैं।--- 

( मालिनी ) 

अवतरति न यावद्‌ घृत्तिमत्येतवेगा- 

दनवमपरभावत्यागरष्ठांतहृष्टि। । 

झटदिति सकलभावैरन्यदीयेविय्ुत्ता 

स्वयमियमनुभूतिस्तावदाविबेभूव ॥ २९ ॥ 

कर्थ:--यह परमावके त्यागके दृशन्तकी दृष्टि, पुरानी न हो इस 
प्रकार अ्रत्यंत वेगसे जबतक प्रदृत्तिको प्राप्त न हो उसके पूर्व ही तत्काल सकल 
अन्य भावेसि रहित खय ही यह अलुभूति तो प्रगट हो गई | 

डर 
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यह परभावके त्यागके इशान्तवी दृष्टि पुरानी न हो अर्थात्‌ आसक्ति, कोष, 
मान विकार हैं, वे परके ही हैं ऐसा जाना और बह दृष्टि पुरानी नहीं हुई अर्थात्‌ 
नवीनकी नवीन रही, पर ग्रवृत्तिको प्राप्त न द्वो अर्पात्‌ पर भाचरणक्ो प्राप्त 
न हो, गग-ेषमें युक्त न हो, उसके पूर्व ख में स्थिर हुआ और परभावकों छोड़ 
दिया वही प्रत्यास्यान है | 


इस ज्ञानस्वभावमें कुछ परका करना है ही नहीं, किन्तु वरतमान समय 
जितनी क्णिक अवस्थामें करने-छोड़नेकी दृत्ति हो तब ज्ञान चलित-भर्पिर 
होता है, इसलिये उसमें युक्त न द्ोनेसे ज्ञानका भाव पुराना नहीं हुआ, जान 
नयेका नया रहा, इतनेंमें श्राम्माका अनुभव द्वोगया | जान लिया था कि यह 
र-द्ेष, शुभाशुभ भाकुलताके भाव होते हैं वह मे स्वरूप नहीं है। जो 
जाना था उसे नया बनाये रखा और स्थिर हुआ वह प्रत्याह्यान है | 


त्यागके दृशन्तकी दृष्टि पुरानी नहीं हुई और प्रबृत्तिको प्राप्त नहीं हुई 
अर्थात्‌ विकारमें युक्त नहीं हुआ वहाँ तो खभावमें स्थिर होगया । विकार मेरा 
स्वरूप नहीं है-इसप्रकार ज्ञान नयेका नया रहा वहाँ खरूपमें स्थिर होगया | 


परभाव विकारी वासना है वह मेश खरूँप नहीं है--ऐसी हट 
पुणनी नहीं हुई नयीकी नयी रही और विंकारमें युक्त नहीं हुआ उसके पहले 
तो अत्यन्त वेगसे स्वभावर्में स्थिर हो गया--ईसका नम प्रत्यौद्यान है| 
विकारी वासनामें युक्त न होना और भात्मस्वमावका प्रगठ होना वे दोनों कार्य 
एक ही समयमें होते हैं, किन्तु यहाँ पहले-पश्चात्‌) बात की है वह जोर देनेके 
लिये कही है। दूनिया कहेगी कि यह प्याह्यान कहाँ से निकाता ? आक्मा 
के खमभावमें से निकाला है। भाई ! इस भात्माका स्वरूप तो वीतगता है 
और उस अरागदशामें स्पिर होनेका नाम ही त्याग है, किन्तु परका छेना- 
देना, प्रहए-त्याग झ्माके हायकी बात नहीं है। 


कोई कहे कि-हम व्यापार-पन्धा करते हों, तथापि इमारे अंतरमे 
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वीवरागता रहती है, तो वह बात विज्षकुल मिथ्या है, ऐसा तीनकालमें नहीं 
हो सकता । जितने प्रमाणमें सग-द्वेष दृर हो उतने प्रमाणमें वाह्य संयोग सी 
छूट जाता है| संयोग छूटे वह अपने खतन्त्र कारणसे छूटता है, तथापि राग- 
देंष छूटे और उसके प्रमाणमें वाहरका प्योग न छूठे-ऐसा नहीं हो सकता। 
दोनों स्वतंत्र होनेपर मी भाव और संयोगका निमित्त-मेमित्तिक सबंध है | संयोग 
के अह्षणका और त्यागका कर्ता आत्मा नहीं है, किन्तु राग-द्रेष छूटे उतने 
प्रमाणमें संयोग छूट ही जाता है--ऐसा निमित्त-नेमित्तिक संवध है । 


जैसे---कोई कहे कि हमें बह्मचय भाव प्रगट हुआ है, फिर भी 
विध्ुय-कपायका सेवन कर रहे हैं; क्योंकि हमें अतरमें माव प्रगट हुआ है, 
फिर बाह्मसयोग क्या हानि का सकते हैं ? लेकिन ऐसा कमी नहीं हो सकता। 
जितने अंशरमें ब्रह्मचयका निर्मल माव प्रगठ हुआ उतने अशम सयोग छूट ही 
जाते हैं---ऐसा नियम है; किन्तु अतरमें अह्मचयेका निर्मल भात्र प्रगट हुआ हो 
और बाह्यमें विषय सेवन करता हो--ऐसा तीन कालमें नहीं हो सकता। 
हो, ऐसा हो सकता है कि कोई चतुर्थ गुणस्थानवाला धर्मात्ा हो और स्त्री 
संबंधी राग मी हो । प्रथम भान किया कि विषय-कपाय मेगा स्वरूप नहीं है, 
मैं निर्मल चितन्यमूर्ति हूँ-ऐसा यथार्थ भान होनेपर मी छियानवे हजार रानियोंमें 
विदमान हो, तथापि दृष्टि तो अखणड श्रात्मा पर पडी है | रागके कारण द्री 
इन्दर्म विधमान है, उस रागको विषके समान सममता है। उस चतुर्थ भूमिका 
में अनंतानुबवी राग दूर।हो गया है, इससे शनत संसार तो दूर होगया है, 
किन्‍्तु'भभी चारित्र मोहका तग शेष है इससे अस्थिरता बनी है, इस कारण 
रा्यमें और स्त्रियोमि विदमान ऐ। यह चतुर्थ भूमिकाकी वात है, किन्तु अद्य- 
चर्यकी वात तो पांचवी भूमिकी की है। अता-आम्भ्रद्ा होनेके पश्चात्‌ जि- 
तन अद्मचयका भाव प्रगठ हो अर्थात्‌ जितनी स्वरूपस्थिस्तारूप पर्याय प्रगट 
हो उतना राग नहीं होता, ओर जितना राग न हो उतना क्रियका संयोग नहीं 
होता; निमित्त-नैमित्तिक घंत्रथके कारण वह छूट ही जाता है । निमित्त उस्तक्े 
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अपने कारण छूठता है, तथापि वह छूटता तो अवश्य ही है,--ऐसा सबंध है| 

यह परभावके त्यागका दृश्गत कद्दा है। उसपर दृष्टि पड़े उसके पूर्व 
समस्त श्रम्य भावोंसे रहित श्रपने स्वरूपका अनुभवन तो तत्काल होगया; 
क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि वस्तुको परका जान लेनेके बाद उसके प्रति ममत्व 
नहीं रहता | जैसे --कोई सुन्दर फूलोंकी माला हो, उसे ह्वाथमें लेकर सूघ् 
रहा हो, फिर उसे दोनों हाथोंसे मस्तल डाले, तब उसे उस मालाकी तुच्छुता 
भासित होती है और उसके प्रति ममत्व नहीं रहता | उसीग्रकार अन्ञान 
श्रतृस्थामें अरे मेरा पुए्य | अरे मेरे पुएयका फल |--इसप्रकार पुण्यकी 
महिमा करके उसे सूधता था, उस मद्दिमाको आत्म खमावकी महिमा द्वारा 
मसल डाला, उसकी तुच्छुता मासित हुई, फिर उसके प्रति ममत्व नहीं 
रहता ॥ २४ | 

इस अनुभूतिसे परभाव पृथक्‌ किस प्रकार हुआ, उसकी शआशका 
करके पूछता है। आशका शर्थात्‌ शक्ता नहीं, किन्तु विशेष जाननेक्री उत्कठा 
से परछुता है। 

मोह कर्मते पृथक करना कि- यह जो मोह है सो मैं नहीं हूँ-- 
ऐसा जो मेदज्ञान, उप्ते अबकी गायामें कहते हैं:-- 


ए॒त्ि मम को वि मोह बुज्फदि उपञ्मोग एवं अहिको । 


त॑ं मोहणिम्ममत्तं समयस्स वियाणया विति ॥ ३६॥ 

श्र्थ:--ऐसा जाने कि “मोह मेशर कोई सम्बन्धी नहीं है, एक उप. 
योग है वही मैं हूँ --ऐसा जो जानना है उसे सिद्धातके अ्यत्रा स्व-परके रब- 
रुपक्रे ज्ञाता मोहसे निर्ममत्व जानते हैं, कहते हैं | 

आचार्यदेव यहाँ मोहसे प्रपक्‍्च बतलाकर एक एस्मीगु मात्र मी तेता 
नहीं है, वहाँ तक ले जायेंगे | 

वर्मात्मा भाज्माक्रे स्वमावको जाननेके कारण ऐसा जानता है कि- 
मोह मेरा कोई सम्बन्धी नहीं है, एक उपयोग है वहीं मै हूँ । मोह कर्पात्‌ पर: 
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जो पुण्य-यापके शुभाशुभभाव हैं उनसे मुमे लाभ होगा--ऐसा मानना वह 
भाव मोह है और वह माननेमें निमित्त सो द्रव्यमोहकर्म है- वह मोह मेश 
कोई सम्बन्धी नहीं है, जिसके निमित्तसे स्वयं भपनी सावधानीसे च्युत होऊेँ 
ऐसे मोहका और मेग कोई सम्बन्ध नहीं है | उपयोगका अर्थ है जाननेकी दशा, 
निर्मल जानने-देखनेकी अवस्था | उसमें जो विकारी भाव हैं वह में नहीं हूँ, 
मात्न जानने-देखनेके स्वभाव जितना ही मै हूँ | यहां निर्म्त उपयोग श्र्यात्‌ 
निर्मल प्रगठ अवस्थाकी बात है। द्ब्य, गुण, और कारणपर्याय भ्रिकाल 
निर्मल अतरमें है, उनपर दृष्टि डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट करता जाता है 
उसकी यहाँ बात है। अतरमें जानने-देखनेका जो उपयोग है वही मे हँ-ऐसा 
जिसने जाना उसे सिद्धातके अथवा स्व-पर स्वरूपके जाननेवाले मोहसे निर्ममत्व 
कहते हैं। यहाँ तो आगे बढ़ता जाता है-स्थिर होता जाता है | इन ३६- 
३७-३६ तीनों गाधार्ओमें विशेष २ निर्मल पर्यायकी बात है। 


म्तता और काम-क्रोधके अश हों, उनमें जो युक्त नहीं होता उससे 
भगवान निर्मोही कहते है, वह आगे बढ़ते बढ़ते स्थिर होगा ओर केवलकज्ञान 
प्राप्त करेगा । 


निश्वयसे, फल देनेके सामथ्यसे प्रगट होकर भावकरूप होनेवाला जो 
पुद्ठल द्रव्य उसके द्वारा रचा हुआ जो मोह उससे मेरा कुछ भी संत्रधः नहीं 
है | यहाँ कहते हैं कि वास्तव कर्मके निमित्तसे जो वृत्तियोँ हो आती हैं, उस 
मोहका मेरे द्व्यके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, और न मेरा मोहसे कोई संबंध 
है | मोह पुद्गल द्रव्य द्वारा रचा हुआ अर्थात्‌ उन हुआ भाव है| यहों 
द्रब्यदृष्टिका विषय है और स्वभावका बल है | आत्माकी अवस्थामें जहों क्मका 
फंल देखा बहाँ स्वमावदष्टिके बलसे अस्वीकार करते हैं कि यह मेरा स्वभाव 
नहीं है; यह जो विकारी भाव दिखाई देते हैं उनकी उत्तत्ति मेरे स्वभावमेंसे 
नहीं होती; ने मुममेंसे नहीं झाते, मेश निर्मल ज्ञानसभाव उस बविकारको 
उत्नन्न नहीं करता और विकार मेरे निर्मल उपयोगको उत्पन्न नहीं करता। 
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भोद्ट पुंद्रल दच्य द्वारा रचित है, मेरे चेतन्यस्वभाव दवा! रचित नहीं है, उसकी 
रचना चैतन्थस्वभाषमेंसे नहीं होती | 


कोई कहेगा कि यह इमारी समझें नहीं भ्राता: लेकिन कमानेमे 
पचास वर्ष विता दिये और यहाँ कुछ मी विचार, श्रवण, मनन न करे तो 
सम कैसे भये ? कोई कहे कि हमारा प्याव आगे नहीं बढ़ता, लेकिन 
सच्ची समंभके विना ध्यान कहाँसे हो ? ध्यान के फलरूप सच्ची समझ 
मही है किन्तु सच्ची समभत्रे फलरूंप ध्यान है। प्रथम सच्ची समझ करे कि 
मेरा 'सवभाव विकार और पुण्यादि को उद्यन करनेवाला नहीं है, किन्तु मैं तो 
निर्मल और निर्दोष स्पमापकों उप कनेवाला हूँ,-ऐसी यथार्थ समभके पश्चात्‌ 
ही यथा प्याव होता है। 


मैं टकोत्की्ण ज्ञानमूर्ति हँ-इसकी विक्रारभाव द्वारा भावना काना 
अर्थात्‌ विकार द्वारा आप्त्वमाव होता--बनाना वह हो ही नहीं सकता। 
झामाका स्वभाव परको ( विकारकों ) नाश काने वाला है। (के स्वमाव 
प्रवस्वभाव द्वारा विकारका होना अशवंय है| मै एकंसभावी हूँ 'इसलिये मेरे 
द्वारा परका होना अशकक्‍्य है, मैं तो विकारका नाशक हूँ किन्तु उसका उत्पा 
हक नहीं हूँ । धर्माला ज्ञानी विचार करता है कि मोहकर्मके फलरूपसे भाव्य 
हथ होने वाले जो शुभाशुम विकार हैं वे बदलते रहते हैं उनमें क्रम पढ़ता 
रहता है, सक्रमण होता रहता है, उनमें मेरा क्ञान।स्थिर नहीं रता इसलिये 
बड्ने मेत स्वरूप नहीं'है.। में थ्रात्मा तो आनंदका कद हूँ, ज्ञानकां पिंड हूँ, 
उन मा्वोत्ति पृपषक्‌ हूँ;--ऐसा जानने से थरेतरस्वरूपमें रिधिर होता “है । 

आत्माका 'समाव और कर्मके निमित्तते होनेवाला भाव-वे दोनों 
पृथक हैं; उंस सवमावकों प्रथकू मानना, जानना और उसमें एकाम्र 'होना सो 
भीचूके पय है | आता वस्तु है तो उसमें शांति, आ्रानद भादि गुण मी हैं 
और कर्मके निमित्तसे दोने वाला जो विकारी भाव है उसे प्रथक कानेकाग्रया्त 
करना 'सो मोक्तका मांगे दै। 
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धर्मी जीव ऐसी भावना भाता है कि जो शुभाशुभ विकारी, भाव 
दिखाई देते हैं वह मेरी उपज नहीं है, वह तो पुदूगलकी उपज है, इसलिये 
वह मे स्वभाव नहीं है | आक्षाका खमाव अब गुणोंको दूर करता है या 
उस्न ? यदि शअबगुण उत्पन्न करे तो अबगु्णों को कमी दूर ही नहीं किया 
जा सकता । विकार आत्मा का मूल स्वमाव नहीं है, किन्तु यदि आत्मा में 
विकार होता ही न हो तो निर्मेल स्वभाव प्रगठ होना चाहिये । झाक्माका 
स्वेमाव अरागी-बीतशगी है, किन्तु वर्तमान अ्रव्त्या में जो गुणों की बिपरीतता 
ही रही वह मेरा स्वरूप नहीं है, वह मेरे स्रभाव को उल्मन्न नहीं कर सकती; 
क्योंकि उसमें परका निमित्त है, इससे मे स्वभाव नहीं हो सकता, ओर नें 
मेरे त्वमाव को वह उत्पन्न कर सकती है। 


हित भाक्षाके श्राधीन होता है या पर के ? आक्ाकों बक्ष्य में लिये 
ब्िनें। हित नहीं होता । अनंतानंत काल से मानता शआ रहा है कि संयोगी 
भावोसि लाभ होता है, लेकिन अपना हित स्वयं होता है परके आधीन अपना 
हित नहीं है । धर्मी जीव मावना माता है कि जानना-देखना मे स्वभाव हैं; 
उसमें प्रतीति और स्थिरता करनसे मेरा चेतन्य स्वभाव उत्पन्न हो सकता है | 
बाँध संयोग लक्ष्मी, कुठुम्ब, प्रतिष्ठा आदि श्रौर अतर सयोग-शुभाशु भ परिशणाएं, 
उनसे मेगा खभाव उत्पन्न नहीं हो सकता । 


मैं चैतन्य जागृत स्वभाव हूँ, अनंत गुण सोमथ्य से परिपरी हूँ। 
श्रवगुण का उद्पाद करे ऐसा मेरा स्वभाव नहीं है। दया, हिंसा, काम, ऋ्रोधादि, 
शुभाशुभभाव-ऐसे अ्रपवित्र भावों को नाश करे भौर पवित्र, निर्मल भावों को 
उत्पन्न करे-ऐसा मेरा स्वभाव है। 


मैं जागृत ज्योति हूँ । यह जो मल्िन भाव होते हैं उनसे मै पृथक 
हूँ, उनका मै स्वामी नहीं हूँ । मै परका स्वामी नहीं हूँ तो फिर पुष्य-पाप 
अर्थात्‌ विकार को रचने की शक्ति मुझमें कहँ। से हो सकती है * मे स्वभाव 
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तो निर्मल ज्ञायक स्वभाव को उच्चन्न करने का सामर्य्य रखता है । 


मेरे स्वभात्र का सामप्य परकी भावना करे ऐसा नहीं दो सकता । 
मै सामथ्य तो मेरे स्वभाव को प्राट करे ऐसा होता है, परकों प्रगट करे 
ऐसा नहीं हो सकता । भेग स्वतत्रस्वमाव स्वतत्ररूपसे मेरे आधीन प्रगठ होता 
है, पर के आधीन होकर प्रगट हो ही नहीं सक्रता-ऐसी वस्तुस्पिति है | 


खयमैत्र विश्वको प्रकाशित करनेमें चतुर है | धंर्मी विचार करता है कि 
मैं तो ख-पर सबके स्वभावकों जाननेमें चतुर हूँ | यह जो राग-द्रेघादि होते 
हैं वह मे नहीं है, लेकिन उन्हें जाननेवाला मै हूँ, इसलिये में जाननेक्! कार्य 
वर सकता हूँ, लेकिन परका लेने-देने आदिकी क्रिया और उस ओरकी 
होनेवाली दृत्तियोंका मैं कर्ता नहीं हूँ | जो नहीं हो सकृता उसका अमिमाने 
छोड़कर मैं अपनेमें ज्ञातारूपसे रहूँ-वह मेरा स्वभाव है | मैं विकारका कर्ता 
नहीं हूँ; यदि आत्मा विकारका कर्ता द्वो तो बिकार उसका कार्य हो जाये, 
और यदि विकार कार्य हो तो उसको नाश करनेका कार्य नहीं कर सकता | 
मैं तो भ्विकारी कार्य प्रगट कर सकता हूँ, अविकारीका कर्ता हो सकता हूँ। 
मैं परको जाननेमें चतुर-बुद्धिमान हूँ; लेकिन परका" कर्ता होनेका मेरा स्वभाव 
नहीं है । मेरी इस पर्यायमें जो जो दोष द्वोते हैं वे मेरे ज्ञानसे बाहर नहीं 
जाते, जो जो वृत्तियाँ हों उन्हें मै ज्ञाता हरकर जानता हूँ, लेकिन भपने 
ज्ञानके बाहर नहीं जाने देता-ऐसा मै जाननेमें चतुए-बुद्धिमान हूँ | 


जो नवीन-नवीन विकार होता है उसे जानमेमें में चतुर-प्रताप-संपदा 
स्वरूप हूँ । पुण्य-पाणदि विकारी भाव हों, तथापि वे मेरी चैतन्य जगमगाती 
व्योतिको नहीं बुझा सकते,-ऐसा मैं प्रतापस्वरूप हूँ अर्थात्‌ प्रतापी हूँ। मैं 
तो विकासरूप निरतर शाश्रत प्रताप सपदा स्वरूप हूँ। मेशा चेतन्य स्वभाव 
संदेव-निरंतर प्रकाशभान है; उसे कोई मी विकारी दृत्ति ढक नहीं सकती ऐसा 
मै निरतर विकासरुप हूँ। 


जीबाज्ञीवाधिकार : गाथा-३६ [ ३३६ 


पुनश्च, नित्यस्थायी अर्थात्‌ मै शाश्रत प्रतापसंपदाखरूप हूँ। शरीर- 
मन-बाणी को तो कहीं अलग रख दिया, वे तो अनित्य हैं ही, किन्तु परोन्‍मु- 
खता वाली जो दुत्तियाँ उठती हैं वे मी अनित्य हैं, प्रतिक्षण बदलती हैं, 
उनके समक्ष में ज्ञाता शाश्वत हैँ । क्रोध, मान, दया आदिके जो भाव होते 
हैं उन्हें जानमे में चतुर-ऐसी नित्यस्थायी मेरी शाश्रत ग्रतापसपदा है। 

यह पैसादिकी जो संपदा है सो सत्र आपदा है । वह संपदा स्वयं 
आपदा नहीं है, किन्तु आपदाका निमित्त है। लक्ष्मी वास्तबमें आपदाका कारण 
नहीं है, किंतु उसके प्रति जो मोह है वह आपदाका कारण है । मोह कर 
करके पैसेका रखबाला बनता है । तू पैसेका दास है या वह तेरा दास है श्तू 
उसका रखवाला है इसलिये तू ही उसका दास हुआ । बाहरकी संपदा तो 
ज्गिक-नाशवान है, पैसेमें सुख नहीं है--छुख तेरे आत्मार्मे है। 

धर्मी विचार करता है कि--मेरी सपदा और छुख मुझमें है । 
सच्ची सपदा तो चैतन्यकी है कि जो सदेव शाश्रत रहती है । मै ज्ञाता ही हूँ । 
यह जो विकारी सपदा है सो मेरी नहीं है । मै तो ज्ञान, शाति, श्रानद श्रादि 
अनंत गुणोंकी खान हैँ, वह मेरी शाश्रत संपदा है। यह्द जो शुभाशुभ 
बिकारी भाव हैं उतमें मैं स्वामित्व न होने दूँ. और मात्र ज्ञाता ही रहें-ऐसी 
मेरी संपदा है। ऐसी धर्मकी प्रतीति और उसके द्वारा होनेवाली एकाग्रता 
सो धर्म है, वह मुक्तिका पथ है। सभी शआआक्मा भगवान्‌ हैं, गुरणोसे 
परिषण हैं, किन्तु अज्ञानीकी उसकी खबर नहीं है, इसलिए ऐसा 
मानता है कि--विकारमाबोंका सेवन करके उनके द्वारा उन्नति करूँगा | ऐसी 
मान्यता महान मूहता है | विकारी मावना करके आगे बहूँगा,--ऐस। मानने 
वाला अन्ञानी है, किन्तु मै आत्मा भगवान हूँ, अपनी चेतन्य सपदा की 
भावना काके आगे वढूँ--ऐसी ज्ञानी भावना करता है । 

परमार्थते मै एक हूँ, अनेक प्रकारके जो भाव हैं उनमें में एकमेक 
नहीं होगया हूँ । शरीरादि जड़में और अनेक प्रकारके विकारी भावों में एक- 

५ 
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मेक नहीं हो गया हूँ इसलिये में एक हूँ । 

धर्मी विचार करता है कि जहाँ मे हैँ वह्ढों ( उस क्षेत्रमे ) यह जो 
अतरं होनेत्राली परोन्मुख्ता वाली ग़ग-द्ेष और हर्ष शोककी वृत्तिय। 
दिखलाई देती हैं, और इस चौदह ब्द्यार्डकी वैज्ीमें जहा मे हूँ उस स्थान 
पर अन्य पर पदार्थ--धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाव, श्राकाशास्तिकाय, काल, 
पुदृशल आदि मी है | उन रागद्रेघादि सबको अपने मावमें से में पृथक कर 
सकता हूँ, किन्तु चेत्रसे पृथक करना श्शक्य है। दूसरे पदार्थ एक क्षेत्र 
मल्ले हो, किंतु उन्हें में अपने सभावलक्षण द्वारा मावते मित्र कर सकता 
हूँ। शाश्रत प्रतापसपदावाला श्रादि कह कर अस्तिकी बात कही है और 
यहाँ। परसे मिन्न बतलाकर नास्तिती बात कही है । 


श्त्मा और जड़ शीखडकी भांति एकमेक हो रहे हैं | शील्लडमें दही 
और शक्‍्करके खादकों एक खानसे प्रयकू-पृषक्त का अशकक्‍्य है | जिम 
प्रकार शीलंडके खट्टेजीठे स्वादको एक चेत्रसे प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता, 
किंतु खादके भेदसे प्रृथर्र किया जा सकता है; उसीप्रकार भ्रात्मा और जड़ 
त्ेत्रकी भपेज्ञसे एकमेक हो रहे हैं, तथापि स्पष्ट अतुभवर्मे आानेवाले स्वादमेदके 
कारण प्रषक्‌ किया जा सकता है । अनुकूलता और प्रतिकूलताके सथोगमें 
होनेवाली जो छुछ-दु'खकी दृत्ति है वह आकुलित भाव है | उत्त आकुलताका 
स्वाद पृषक्‌ ओर मेरा स्वाद प्रथकू है--ऐसा स्पष्ट अनुभवों झाता है | 
क्षेत्रते पृथक्‌ नहीं कर सकता किंतु प्रथक्‌ २ लक्षरोक्रि ज्ञानके द्वारा पृषक्‌ कर 
सकता हूँ । मोहके निमित्तते अनेक प्रकारके भाव होते हैं, वह हम-शोकका 
स्वाद मलिन और कलुषित है, मेरे चेतन्यका स्वाद शात ओर पवित्र है- 
इसप्रकार धर्माम्मा भावना भाते है क्रि-अतरमें यह जो आकुलताकी खल- 
बलाहट हो रही है उससे मेरा स्वरूप प्रथक्‌ है। खलवला|हटका स्वाद प्रृथक्‌ 
है और मेर-ब्ञाताका स्वाद प्रथक्‌ है। मेत स्वाद निरुषाधिक और निराकुल- 
तामय है, और रागका स्वाद उपाधिमय एवं कलुपित है । मेरे स्वादमें निर्म 
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लता और आनंदके स्लोत बहते हैं और हप-शोकके स्थादमें दु ख एवं मलि- 
नता है |-इसप्रकार स्पष्ट अनुभवमें आनेवाले स्वादके भेदके कारण मै मोह 
के प्रति निर्ममत्र ही हैँ । 

राजपाठ और इन्द्रादिकी सपदाका स्वाद भी अकुत्तारूप, कलुपित 
और उपाधिजन्य है। जगतक्रे जीवोंने पर्मका परिचग्र नहीं किया है, इस- 
लिए उन्हें पता नहीं है कि धर्म इसप्रकार होता है, इससे महंगा मालूम होता 
है | मांग पर चलते समय सच्चा मागे तो पहले समझ लेना चाहिये न | धर्म 
प्रगठ होनेसे पर्व उसकी रीति तो स्वीफ्वार करना होगी न | जिप्त रीतिते श्र्षामें 
धर्म होता है उसे पकड़कर उस मांग पर चल्ले तो घ॒र्म होगा, फरिंतु यदि 
मागको न जाने तो धर्म कहँसे होगा। 


धर्मात्मा भावना भाता है कि राग मेरे आत्मस्वभायकों रोधक है, किंतु में 
आक्षा प्तोष, शाति, समाधान स्वरूप हूँ, रागकों तोडनेवाला हूँ। रागका 
भाव आये वह मेरा स्वभात्र नहीं है, वह सुझों व्याप्त नहीं है, प्राप्त नहीं 
है, क्योंकि आत्मा सदैव अपने एकसमें प्राप्त है, इसलिए क्षणिक्र अवस्थाका 
आदर छोडें तो सदेव निर्मल एकलसे प्राप्त एकहूप स्थित रहता है। मेरा 
ख्भाव तिकाल प्रुव है और वतमान एक समयवर्यत होनेव्राली विक्ारी अब- 
सवा सो च्णिक है। मन-बार्णीमें मै प्राप्त नहीं हूँ इतना ही नहीं, किन्तु 
परोन्मुखतामें मी मै प्राप्त नहीं हैँ; मेण तत्त चेतन्य अबिनाशी एकाबसे प्राप्त 
है, मेरी प्राप्ति स्वभावके एकल्वसे है | अनेकग्रकारकी वृत्तियां उठ आर्य 
उसमें मेरे स्वभाव पर्मकी प्राति नहीं है | आत्मा वस्तु त्रिकाल है या च्णिक! 
जो हो उसका कभी नाश नहीं होता और न हो उसकी भ्रात्ति नहीं होती, 
इसलिए भाम्मा त्रिकाल है किंतु क्षणिक नहीं है । अनेक प्रकारकी इत्तिया होती 
हैं वे ज्णिक हैं, मै अपने एकस्पभात्र्म रहेँ उप्तमें मेरी प्राप्ति हे | लोगोंको 
बाह्मसे धर्म लेना है, किंतु भाई | धर्म तो अतर आत्मा है | अप्ृर्व बात 
कही है। 
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बस्तुर्मे तो विकार हो ही नहीं सकता | विकारका श्र्थ है विक्ृति, 
बिकृति अर्थात्‌ कर्माषीन उपाधि, और जो उपाधि है सो वास्तविक खरूप नहीं 
है। किसी मी पदार्थके ओर की वृत्ति उठे वह सत्र बिका? है, वह में नहीं हूँ। 
पराश्रय कामेरूप विकार नेक है, उसमें ज्ञातातत्त है नहीं इसलिये में एक 
हैँ, मै अपने खभावमें एकाम्र हूँ ओर ज्ञान-दशनकी निर्मलतामें भंग न पड़ने 
दँ--बही मेरे खभावक्री प्राप्ति है, वही आत्माके खभावकी वृद्धिका कारण है। 
शरीरादिसे तो भाषा पृथक है ही, किन्तु मोहकर्मके निमित्तसे जो अनेक प्रकारके 
भाव होते हैं उससे मी श्रत्मा पृथ्कू है। ज्ञाताका खमावकहीं मी झटकने- 
वाला नहीं है, विकाएका नाश करनेवाला आत्मा निर्दोप खभावत्री भोर उन्मुख 
रहे वही मोक्षकी नसेनी -मोक्षका मांगे है | 


अपनी ज्ञान सच्तामें पदार्थ दिखाई देते है । ज्ञानमूर्तिमें यह सत्र जो 
बिकार दिखाई देता है वह में नहीं हूँ, मै तो विकार गहित एक हूँ। भवजाइश्टते 
जो क्षणिक मग-मेदजनित माव होते हैं वह में हूँ-ऐसी कह्पता भक्ञान 
भावसे होती थी, किन्तु वह मै नहीं हूँ, मै तो नित्य एकरूप ही हूँ। 

दही और शक्करकों मिलानेसे शीखए्ड बनता है उसमें दही श्र 
शक्कर एकमेक मालूम होते हैं, तथापि प्रगटरूप खट़े-मीठे खादके मेदपे प्ृथक्‌- 
पृयक्‌ ज्ञात होते हैं, उसीग्रकार इब्योक्रे लक्षण भेदसे जड़-चेतनका प्रृषकू-पृककू 
खाद ज्ञात होता है कि मोहकर्मके उदयका खाद रागादिक है, वह चेतन्पके 
निज खभावके खादसे प्ृथक्‌ ही है | 

ज्ञानी समझता है कि मेतर स्त्राद तो निराकुज्न, अदूमुत रसत्वरूप है, 
राग-देषका स्वाद विकारी है, परका स्वाद मुझमें आ नहीं जाता। भन्ञानी 
समसता है कि परका स्वाद मुझमें श्रा जाता है। जैसे---चात्रलोंका स्पश 
जीमके साथ होनेसे अज्ञानी मान लेता है कि चावलोका स्वाद मुझमें आ गया 
है। लेकिग भाई | विचार तो कर कि परका खाद तुमे कैसे भा 
सकता है 
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चावल एक खतन्त्र वस्तु है। विचार कर कि चावल कैसे पके ? 
पानीसे या अपनेसे * यदि पानीसे पक्के हो तो पानीमें कंकर डालनेसे ककर मी 
पक जाता चाहिये; लेकिन चावल तो अपने कारणसे ही पकते हैं---पानीसे नहीं । 
चावलोका स्वाद चावलोंगें ही है। चावलोका स्वाद आत्मा प्रविष्ठ नहीं हो 
जाता | अज्ञानी चावलकी ओरका जो राग है उसके खादका वेदन करता है 
और मानता है कि मुझे; चावलोमिंसे स्वाद आता है | जिसप्रकार चावलोंका 
भात पूर्व अवस्था बदलकर होता है, उसीग्रकार जब्र कर्म पकता है उस समय 
श्त्मार्मे हर्ष शोक करना, छोड़ना, लेना-देना श्रादिक्रे माव दिखाई देते हैं, उस 
समय ज्ञानी समभते हैं कि यह सब्र कर्मका पाक है, मै तो उसका ज्ञाता ही 
हूँ, वह मेश स्वाद नहीं है । 


श्रज्ञानी मिष्ट,ल खानेका गृद्धि-लोलुपी है, वह जहाँ घृतपूर्ण मिढाईको 
देखता है कि मुँहमें पानी आ जाता है, लेकिन श्रात्मा अ्रूपी ज्ञानवान है, 
उस भरूपीकी अवस्थामे रूपी प्रविष्ट हो सकता है * ज्ञानी समभते हैं कि--- 
मुझमें जो ज्ञान है उसे मी जानता हूँ ओर इस स्वादकों भी जानता हूँ, किन्तु 
वह स्वादके साथ एकताका अनुभव नहीं करता । अनेक खानेके लोलुपियोंको 
मिठाईकी बात सुनकर मुंहमें पानी भर थाता है, थे शआ्रात्माकों केसे समझ 
सकते हैं ? भाई | विचार कर तो ज्ञात हो कि मोहजन्य रागके कारण उसमें 
रुका है इसलिये उसमें आनन्द मालूम होता है, किंतु स्थादके कारण श्रानंद 
नहीं आता । खाद भर्पात्‌ रस; उस रसकी खट्टा, मीठा, चरपरा, कड़वा, कषा- 
यला श्रादि सत्र जड़की अवस्थाएँ है, किन्तु अज्ञानीको जड़के रसकी और 
आत्माके ज्ञानानंद रसकी खबर नहीं हे इसलिये मिष्टान्न खाते समय उसीमें एक- 
मेक्र हो जाता है, परन्तु यदि आत्मामें स्वादत्ी अवस्था ग्रविष्ट होगई हो तो 
जब वह मिष्ट न्न विष्टारूपमें बाहर निकलता है उप्त समय उसके साथ श्ात्मा 
मी निकल जाना चाहिये | आता ज्ञान मूर्ति है, अरूपी है, वह मिश्ान्नका 
स्वाद लेते समय यदि मिथ्ठान्नरूप ही हो जाता हो तो फिए पूड़ी-साग दाल- 
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मात इत्यादि दूधरी वस्तुओक्रे खादकों लेनेशला कहाँसे रहे ! क्योंकि स्वाद 
लेने्ाला तो मिष्टान्नरूप ही हो गया है, इसलिये ऐसा नहीं होता।वह स्वाद- 
रूप नहीं होता, किन्तु उसका ज्ञाता ही रहता है। ज्ञाता रहता है इसलिए 
क्रमश, पड़ी-साग दाल-मात आदि बस्तुओंक्रे स्वादका ज्ञाता रहता है | 

मैं तीन लोकका ज्ञाता मिष्ठान्नरूप नहीं दो जाता, और न उद् 
मिशन्का स्त्राद मुझ ज्ञातारूप होता है। उसीप्रकार मोहकर्मके उदयका 
स्वाद--राग-द्वेष, हर्प-शोक भादि होता है वह मुझमें नहीं आ जाता, मैं तो 
उसका ज्ञाता हूँ | जिस समय जो ज्ञेय आता है उसे मैं जानता हूँ, किंतु 
उसीरूप हो जानेवाला नहीं हूँ । 

साठ वर्ष की उम्र में लड़का पैदा हुआ इसप्ते अत्यत हई हुआ, फिर 
तीसरे ही दिन वह मर गया इससे महान शोक हुआ। हर्ष-शोक तो कर्म- 
जन्य विकारी स्वाद है। जिम्तप्रकार मिशन्न का खाद जड़का है उसी प्रकार 
हष-शोक का ज्वाद विकारी है, कर्म जन्य है, वह आत्माका स्वाद नहीं है | 


यहाँ आचार्य देव कहते हैं कि भाई | यदि राग-ह्रेष और हर्प-शोक 
आत्माकी खानमें से होते हों तो आत्मा कमी मी उनका नाश नहीं कर सकता, 
इसलिये वे कर्म की खान में से होते हैं--ऐसा कह दिया है। चैतन्य अकेला 
समाधानखरूप है, मेरे चेतन्यकी खानमें से चतन्यका ज्ञान, शाति ओर समाधान- 
खरूप प्रगट होता है। कर्म के पाक के समय आत्मा में कलुबितता का भास 
हो उसे ज्ञानी समसते हैं कि यह सत्र कर्म जन्य माव है, इस विकारी खाद 
में मे कहा रुका हूँ यह मेशा खाद नहीं है। चैतन्य के निः्य स्वभाव में 
अटकना वह मेश स्वाद है । देखो, स्वाद भेद कहा है परन्तु क्षेत्रमेद नहीं कहा। 
आकुलता और निराकुलना को स्राद मेद से मित्र कर दिया। भावकमाव 
अर्थात्‌ कर्म के निमित्त से होनेगला भाव--उससते मेश स्वरूप पृथक है। इस 
प्रकार दोनों का मेद कर देने का नाप्र मोन्ष का पथ मोती नसनी है, वही 


आक्षधर्म है। 
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मिशन्न के रज करण अपने में हैं। उसी समय ज्ञाता की अग्रस्था 


में मै, और मिशन्न की शरतरस्था में पुदूगल है | उसी प्रक्नार विकारी पर्याय को 
जानने की अब्स्थामें मै, और राग की अवस्थामें कर्म है। आत्मा तो निरंतर 
शाश्रत प्रताप-सथदा वाला है, जब उसकी समाल करे तब उसे प्रकट कर 
सकता है | किसी को ऐसा लगे कि इस जीवन में अनेक प्रकार के माया 
और लोभ किये हैं, तो अब कैसे समझ में था सकता है ? किन्तु भाई ! यदि 
पलटना चाहे तो एक क्षण में पलट सकता है, समझता चाहे तो तेरे घर की 
बात है। स्वयमेत्र भर्थात अपने ही द्वारा जाना जा सकता है कि मै ज्ञाता 
अन्तर की मिठास और मधुतता से परिपूणी हूँ । मे स्वाद पर से विह्कुल 
मित्र प्रकार का है, कलुषितता तो जड़ का भाव है | इसका अर्थ यह नहीं 
है कि राग और शआ्आाकुलता के भाव जड़ रज कणों में होते है। वे होते तो 
अपनी चेतन्य की श्रवस्था में ही हैं लेकिन वे विकारी हैं, ज्षणिक हैं, एकसमय 
पर्यन्त की विक्रारी अबरस्था में होते हैं, आत्मा के स्वमात्र में हैं ही नहीं | स्वभाव 
के भान द्वारा उन्हे दूर किया जा सकता है, इसलिये उन्हे जड़ का कह्मा है। 
आत्मा के पर से मिन्नल को समझना, श्रद्धा करना और उसमें स्थिर होना ही 
मोक्ष का पन्‍य है। 


जो आत्मा अपने मो परतन्र मानता है उसमें एक मोह कर्म का 
निमित्त है। मोह कर्म है सो जड़ है, उसका उदय क्लुषिततारूप है। आत्मा 
जिस स्थान पर है उसी स्पान में मोह कर्म है, उस कर्म का विपाक हो उस 
समय रुचि-अरुचि हृष शोक के जो भाव होते हैं वे अपने स्वभाव को भूलकर 
होते हैं । वे चेतन्य के घर के नहीं हैं, किन्तु मोह कर्मकी रचनाका वह विपाक 
है | अनुकूलता-प्रतिकूलता में हष शोक रूप जो भाव होते हैं वह अपना 
स्रभात्र नहीं है। खवसन्मुखनासे च्युत होने बालेने अपना नित्य एकरूप द्रव्य स्वभाव 
को नहीं देखा है इसलिये वह भज्ञानी हप शोकादि अज्ञान रूप भार्षोर्मे रुक 
जात! है। जैसा अतीन्द्रिय रस सिद्ध भगवान का है वैसा ही इस आत्मा का 
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दे | दी, दुहुम्र या भात्मा के बिकारी माव में ुद्व नहीं है किन्तु कब्पना से 
पान लिया है | विकारी-मलित माव आत्मा का नहीं हे | बह चैतन्य की 
अवस्था में होता है, वह दूर किया जा सकता है इसलिये अपना स्वमाव नहीं 
है। जिसे शान्ति और छुख का मार्ग चाहिये ही उसे यह मानना ही पड़ेगा | 

पानी में अग्निक्के निमित्त से उत्पन्न हुई उष्णता को दूर किया जा 
सकता है इसलिये वह उष्णता श्रप्मि की है, किन्तु पानी की नहीं है । उसी 
प्रकार धर्मामा समझता है कि जो शुभ-अशुभ विकारी माव होते हैं वे अपने 
में होते हैं, जड़ में नहीं, किन्तु में उनसे पृथक हूँ, वह मे खमाव नहीं है। 
मैं अ्रविकारी स्वरूप हूँ | स्वभाव के भान में वह भाव निकाला जा सकता है 
इसलिये मेत स्रभाव नहीं है | मै उसका एक अश दूर कर सका तो वह सत्र 
दूए हो सकता है, इसलिये मेरा स्वमाव नहीं किन्तु जड़का है। मेरा स्माव, 
मे गुण, मेरी शान्ति मेरे घर की सततंत्र वस्तु है यह जो शग-द्वेष होते हैं 
वह मेरा ख्वमात्र नहीं है | में उसका, ज्ञाता हूँ, उनको दूर कानेवाला हूँ, उनसे 
मित्र हूँ--ऐसी दृष्टि के वल् में वे जड़ करे कहे हैं | 

घोड़ी-सी अनुकूलता में राग हो जाता है, थोड़ी सी प्रतिकूलता में 
द्वेष हो जाता है, --इस प्रकार थोड़ी थोड़ी सी बात में रग-ढेष हो जाय और 
माने कि हम तो ज्ञाता हैं, पर भाव के कर्ता नहीं हैं, गग द्वेष होते हैं वे जड़ 
के हैं तो यह बात मिथ्या है। राग-द्ेष अपनी चेतन्य की अबस्था में ही होते 
हैं | जड़ में नहीं होते | ज्ञानी होजाय और राग-देष जैसे के तैसे बने रहें ऐसा 
नहीं हो सकता, ज्ञानी हुआ इसलिये अनन्त कपाय दूर हो जाती है, स्वयं 
सहज उदासीन स्वभावरूप रहता है इसलिये राग-द्रेष श्रमुक सीमा के ही रहते 
हैं, और पुरुषार्थ बढ़ने से समस्त राग-देष दूर हो जाता है | 

निर्मलता में जाने से अयने क्षो रोके और शान्ति की ओर न ढलने 
दे वह विकार है| मलिनता से उपयोग की निर्मलता ढक जाती है। जैसे 
स्फटिक मणि स्वभाव से निर्मल है, किन्तु लाल--पीले फूलों के सयोग से 
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वद्द निर्मलता ढक जाती है, तथापि स्फटिक मूल स्वभाव से उस रंगरूप नहीं 
हो गया है वह स्वय वरततमान अवस्था में फ़लो के सयोग में लाल-पीली अव्पा 
के रूप परिशमित हुआ है। 


धर्मामा विचार करता है कि कर्मके निमित्तते जो मलिनता दिखाई 
देती है वह में नहीं हूँ । जो परका आश्रय करे वह मेरा स्वमाव नहीं हो 
सकता, मै तो ज्ञाता--दृश निर्मल उपयोग खरूप हूँ । चेतन्यकी सम्पूण 
शक्तिकी ओर देखूँ तो वर्तमानमें पृण है वह मै हैँ, और वर्तमान व्यक्षमें 
देखू तो जितना जानने-देखनेका व्यापार है वह सब मै हूँ उसके अतिरिक्त 
जो कलुषित परिणाम है वह मै नहीं हेँ-इसम्रकार ज्ञानी भेद करते है। मै 
चैतन्य ज्ञाताशक्तिसे परिषण हूँ । 


जिस प्रकार नमक की उली ज्ञारसससे परिप्रणे है उसी प्रकार भात्मा 
ज्ञानरससे परिषृणे पिंड है। जितना जानने-देखने का व्यापार है उतना मै हूँ 
उसमें जो मलिनताक्े भाव होते हैं उतना मे नहीं हूँ | अस्पिरताके कारण 
अपने ख॒मावकी ओर उन्मुद्ध नहीं हुआ जा सकता बह मेरे पुरुषार्थकी 
श्शक्ति है। चैतन्य स्वय समाधानस्वरूप है, वह समाधान करता है कि मे 
पुरुषार्थ द्वारा स्थिर पर्याय प्रगट करके श्रस्पिर पर्यायकों हटा दूँगा। जिस- 
प्रकार लोकमें कहा जाता है कि “बाला तेने शा दुकाल” उसीग्रकार विभाव 
की शोर उम्मुख हुआ ज्ञान मी समाधान करता है, तीव्र दुःखें को दूर करनेके 
लिये विश्राभस्थल खोजता है | यह बालक आगे चलकर बड़ा हो जायगा, इस- 
प्रकार बालक शब्दसे शुद्ध पर्यायका अश म्रगट हुआ है और दृष्टि पृणेल्वभाव 
पर है इससे ज्ञानी पणेता ही देखते हैं, और निर्मल पर्याय मी अल्प कालमें 
पूरे है जायगी--ऐसा समाधान करते हैं। 


लोकमें मी तीव्र दु.खको दूर करनेके लिये ज्ञान समाधान करता है 


अधिक दुःख न भोगना हों तो दूसरेका ग्राश्य लेकर दुःखको दूर करता है । 
दर 
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ज्ञान दुःखको दूर करता है. इसलिये ज्ञान ही समाधानल्वरूप है | विभावकी 
थोर उन्मुब्र हुआ ज्ञान मी दूमरेका श्राश्रय लेकर थोड़ा दु'ख दूर करता है | 
तव फिर ज्ञानभावसे समस्त पुए्य पापकी वृत्तिकों दूर करके ज्ञान समाधान- 
खरूप रहे ऐसा चेतन्यका सामय्य है | 


आत्माम जत्र हृप-शोककी वृत्तियोँ उठे उस समय भी ज्ञान समाधान 
करता है कि मै तो उनसे मिन्न हैँ, यह जो वृत्तियों है सो मे नहीं हूँ, जितनी 
चैतन्य शक्ति है उतना में हँ-ऐसा समावान कप्के खरूपकी श्र उन्मुण 
हो जाता है-- ऐसा चेतन्यका स्वभाव है । धर्मी जीव विचार करता है कि-- 
मीतर यह जो केवल ज्ञानव्यापार दिखाई देता है उसमें यह क्‍या ? बाह्यमें 
अनुकूलता-प्रतिकूलताके निमित्तोंके कारण 8रप-शोकके प्रसगोंका स्मरण होनेसे 
उसमें अभ्टक जाता हूँ ओर अपने स्वरूपमें स्थिर नहीं हो पाता, यह क्या ? 
मैं समाधानखरूप हैं, चाहे जैसे हृप-शोकके प्रमर्गेमं समराधानस्वरूप रहना 
वह मेरा स्वभात्र है | अपने स्वरूपकी ओर उन्मुब होनेका मेरा स्वभाव है | में 
परसे उदासीनस्परूप हैं--ऐसा विचार करके धर्मी अपने स्वरूपमें स्थिर 
होता है। परक्े ओर की बृत्ति होती है उत्तकी उत्षत्ति मेरे धर्से नहीं है 
किन्तु पर घरसे है,-ऐसा विचार करके अपने शात-उदासीन स्वरूपमें रहनेका 
नाम आक्ाका अनुभव और उसीका नाम धरम है। 


( स्वागता ) 
सर्वतः स्वरसनिभर भाव चेतये स्वयमहं स्वमिहैकम । 
नास्तिनास्ति मम कश्वन मोह! शुद्धचिद्धन महोनिधिरस्मि३० 
अर्थ -- इस लोकमें में स्वतः ही अपने एक भात्मखरूपका ही भतु- 
भवन करना हूँ कि जो स्वरूप सर्वत अपने निजरसरूप चेतन्यके परिणमन 
से पर्ण भरे हुए भाववाला है, इसलिये यह मोह मेरा कोई भी सम्बन्धी नहीं 
है-मै तो शुद्ध चेतन्यके समूहरूप तेजपुजका निधि हूँ। 
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कहे विचच्छन पुरुष धदा में एक हौं। 
अपने रसतों भर्यों आपनो ठेक हों॥ 
मोहकर्म मम्त नाँहि नाहि समकूप दै। 
शुद्ध चेतना पिंघु हमारी हुप है ॥ 


( सम्रयसार नाटक, जीवद्वार ३३ ) 


यह धर्मात्मा जीव चेतनामें एकाग्रतारूप भावना करता है कि अपने 
से ही अपने एक आत्मस्वरूपका अनुभवन बरता हूँ, जो रूप सर्वतः अर्थात्‌ 
चारों ओरे असर्य प्रदेशमें चेतन्यक निजरससे परिपूर्ण है, चैतन्यमें मी 
चैतन्यरस है, वह शांत आनदरससे परिषृणे है उसका घर्मी अनुभवन करता है। 
जड़का रस चैतन्यमें नहीं है --जड़का खट्टा-मीठा आदि रस जड़में ही है। 

खानेका लोलुपी जड़का रस लेने में रागभावसे एकांग्र हुआ उसे 
लोग रसका श्रास्वादन कहते हैं। क्या रसकी व्याख्या इतनी ही है ? दूसरी 
कोई रसकी व्याझ्ष्या नहीं है ” किस भूमिका में, कौनसी सत्तामें, कौनसी 
अवस्थामें रसका आस्वादन है वह कभी देखा है 


आत्मा ज्ञानस्वरूप है | उस ज्ञाता और ज्ञेयक्रा मेद नहीं कर सका 
इससे स्री, कुटुंब आदिमें, व्णे, गंध, रस और स्पर्श में, खानेपीनेमे जहाँ 
एकाम्र होता है, जिसे लक्ष्मे लेता है उसीमे एकाग्र होकर दूसरी चिंता छोड़ 
देने को शोग रसका भआस्तरादन कहते हैं । 

परवस्तु झात्मार्मे कहीं ग्रविष्ट नहीं होगई है, किन्तु जिस ओर एकांग्र 
हुआ उसके अतिरिक्त दूसत सत्र कुछ भूल गया इसलिये उसे ऐसा लगता है 
कि इस वस्तुमेसे मुफे श्रच्छा रस मिला, किन्तु जड़का रस कहीं अआत्मार्मे 
प्रविष्ट नहीं हो जाता । स्रथ अपने रागके रसका ही वेदन करता है | 


घरमें लड़केका विवाह हो, मॉति-मेंतिके पक्‍्वान्न-मिष्ठान तथा शाक, 
पापड़ आदि बने हो, खानेका लोलुपी उसमें एकाग्र होकर स्वाद ले रहा हो 
और माने कि अह्य | झाज़ कितना मजा आया | लेकिन मजा उन बस्तुओमें 
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है या तते शगसे कल्पना कर ली है ? क्या पर॒स्‍्तु आाशाकों स्पर्श कर 
सऊ्ती है * भाई | विचार तो कर कि सुख काहमें है! मस्त समय कौन 
शरणरूप होगा ! भरए्य-रुदन कौन सुनेगा ! कहाँ जाकर विश्राम लेगा ? 

जो खरूप अपने रससे स्वतः परिपर्ण है उस अपने रसरूप विषयक 
लक्षम लेकर शआ्राकुतताके स्वादकों प्रयक्‌ करके, अन्य चिन्ताशेसि ध्युत होका 
आजा ज्ञता-दष्ट है उसके स्वमावस्‍समें लीन होनेका नाम निजरस है । परें 
रस क्र था ? मात्र कल्पनाके घोड़े दौड़ाये हैं परमें जितना छुखफा स्वाद 
लिया है, दूसरे दर उतना ही दु'खका स्वाद श्रायेगा । अनुकूल सयोगके 
समय सुल्दकी, और वियेगके समय दु खकी कल्पना करता है। परका प्योग 
ते क्णिक है--निल्खायी नहीं है । नित्यखायी वस्तुका रस आमत्वमावो- 
न्मुख परिणमित होनेसे हजनेसे, पृ भावसे भरा हुआ निजतत्त है, उससमेंसे 
निजरस जाता है, वह रस नित्य स्थायी कस्‍्तुमेंसे झाता है, इससे धर्मी 
विचार काता है क्रि विकारका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, मैं तो चैतन्य 
समूहरूप तेजःपुजका निधि हूँ, मेरी चेतन्य निधिमेंसे शाति और सुख कम 
नहीं हो सकते | अपने शातरससे भावक-मावकों प्रयकूं कके एकाप्रताका 
अलुभव करे वही आत्माकी शातिका उपाय है, मोक्षका पथ है | 


किसीको प्रश्न उठे कि ऐसा मेद कैसे किया जाये * तो कहते है 
कि-जैसे किसी मनुष्यकों बाहर गाँव जाना हो, किन्तु गोवका मार्ग किसीसे पूद्े 
विना-अनजाने ही चलने लग जाये तो निश्चित प्राममें नहीं पहुँचा जा 
सकता । मार्ग तो जानना नहीं है; तब फिर बिना जाने कैसे चले ओर विना 
चले कैसे पहुँचे ः उसीप्रकार जो शात्माका शात निर्मल स्वमाव है उसे जाने 
बिना आगे कदम नहीं बढ़ाया जा सकता, मार्ग जाने विना झात्माक्े पनुभव 
की एकाग्रताके कदम नहीं बढ़ाये जा सकते और कदम बढ़ाये विना मोक्ष 
नगर नहीं पहुँचा जा सकता | इससे आचार्यदेव कहते हैं कि खरूपमें 
असावधानी का निमित्त कारण जो मोह भाव है वह मेरा खखूप नहीं है, मेरा 
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खरूप उससे मिन्न ज्ञाता-दश है--ऐसा बराबर समभकर, प्रतीति करके ख- 
रुपमें एकाग्र हो अर्थात्‌ जान लेनेक्े पश्चात्‌ एकाम्रताके कदम बढ़ाये तो मोक्ष 
नगर पहुँचा जा सकता है। .' 


धर्मात्मा जिस प्रकार अपनेसे मोहकी प्रृषप्त्‌ करता है उसीप्रकार 
क्रोष, मान, माया, लोभको भी पृषक्‌ करता है। कोई कहे कि--अनादिके 
क्रोध, मान एकदम फैसे जा सकते हैं ? 


अरे ! लेकिन तू कौन है ? दो घडीमें केवलज्ञान प्राप्त करे-ऐसा 
तेरा सामध्य है | उस पर दृष्टि कर तो क्रोष, मान सहज ही दूर हो जाएँगे। 
महान संत-महा्माश्रोंने अतमुहूर्तमें केवलज्ञान प्राप्त किया है। 


गजसुकुमार जैसे महान सत-मुनिके सिरपर अग्नि रख दी । आँख भर 
कान जलते थे उस समय किंचितमात्र क्रोध न होने दिया और अतस्वरूपमें 
स्थिर होकर ४८ मिनिटमें केवलज्ञान प्रगट करके मुक्त हुए | श्रन्य कितने ही 
सत-मुनि परमात्मदशा पूर्ण करनेके लिये ध्यानमें स्थिर होगये थे उसी समय 
किसी पूर्व भवक्रे बरी देवने पूर्व प्रकृतिके योगसे श्राकर मुनिको मेरु पर्वतपर 
ले जाकर वहाँ ( जिस प्रकार कपड़ोंकों पहाड़ते हैं ) पत्थरपर पढाड़ा, उस 
समय मुनियोने स्वरूपमें स्थिर होकर केवलज्ञान प्राप्त किया, देह छूट गई 
और मुक्त हुए। 


कोई कहै कि--तेरे साथ ऐसा बदला ढूँगा कि तुमे अतरमें गुण 
प्रगठ नहीं होने दूँगा ! किन्तु मुझे भव करना ही नहीं हैं न ! अवतार है ही 
नहीं | फिर तू बदला लेगा कैसे * तू मुफ़ं प्रविष्ट हों ही नहीं सकता, इस- 
लिये ऐसा बैर-बदला लेनेके लिये कोई समर्थ नहीं है कि अंतरमें गुण प्रगट 
होनेमें बाधक बने | खय अतरमेंसे क्रोव दूर कर दिया, फिर सामनेवालेके बैर 
रखनेसे इसका गुण ग्रगठ होनेपें बाधा हो--ऐसा नहीं हो सकता | जगतमें 
कोई ऐसी शक्ति नहीं है कि इसका गुण प्रगट दोनेसे रोक सके । बैर रखने- 
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है या बूने गगसे कल्पना कर छी है ? क्या प्रस॒वस्तु झागाक्ों स्पश का 
सजी है ? भाई ! विचार तो कर कि छुख् काट है! मरते साथ कौन 
शरण रप होगा ? अरध्य-रुदन कौन सुनेंगा ? कहो जाकर विश्राम लेगा ! 

जो स्वरूप अपने रसे परत परिपृणे है उस अपने रसख्य विषयक 
लक्षम लेकर श्राकुतताऊे सादकों पृथक करके, भन्‍्य निन्‍्ताध्ोंसि घ्युत होफ़ 
भा्मा ज्ञातादष्टा है उसके स्वमभारसमें लीन होनेका नाम निजरस है। फरमें 
रस कब या ! मात्र कब्यनक्े घोड़े दौड़ाये है परम जितना छुखका साड 
लिया है, दूसरे छण उतना ही दु खका स्वाद आयेगा । अनुकूल संयोगके 
स्व सुक्षकी, ओर वियेगके समय दु एक्की कन्यता काता है। परका संयोग 
तो ज्षणिक हैं---नित्यथायी नहीं है | नित्यम्थायी वस्तुका रस भामलमातरो- 
न्मुख परिणमित दोनेसे ढमनेसे, पृर्ग भायसे मत हुआ निजनछ है, उसमें 
निजरस आता है, बह रस नित्य खायी वस्तुमेंमि आता 8; इससे धर्मी 
विचार काता है कि विकारका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, में तो चैतन्य 
समूहरूप तेजःपुजका निधि हैं, मेगी चैतन्य निधिमेसे शाति ओर सुख कम 
नही हो सकते | अपने शातरससे माबक-मावक्तों परथफ्र काके एकाग्रता 
अनुभव करे वही आत्माकी शातिक्ा उपाय है, मोक्षऊा पथ है| 


किसीको प्रश्न उठे कि ऐसा मेद कैसे किया जाये ? तो कहते हैं 
कि-गैसे किसी मलुष्यको बाहर माँव जाना हो, किन्तु गौवका मार्ग किसीसे परदे 
विना-अनजाने ही चलने लग जाये तो निश्चित प्राममें नहीं पहुँचा जा 
सकता | मागे तो जानना नहीं है, तत्र फिए विना जाने कैसे चले और विना 
चले कैसे पहुँचे ? उसीप्रकार जो भाणाका शांत निर्मल स्वमाव दै उसे जाने 
विना आगे कदम नहीं बढ़ाया जा सकता, मांग जाने बिना भाजमाके भनुभव 
की एकाग्रताके कदम नहीं बढ़ाये जा सकते और कदम बढ़ाये विना मो 
नगर नहीं पहुँचा जा सकता | इससे श्ाचार्यदेव कहते हैं. कि खरूपमें 
असावधानी का निमित कारण जो मोह भाव है वह मेरा खख्प नहीं है, मेत 
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खरूप उससे मित्र ज्ञाता-इश है---ऐसा बराबर सममकर, प्रतीति करके ख- 
रूपमें एकाग्र हो अर्थात्‌ जान लेनेके पश्चात्‌ एकाग्रताके कदम बढ़ाये तो मोक्त 
नगर पहुँचा जा सकता है। 


धर्मामा जिस प्रकार अपनेसे मोहको पथ करता है उसीम्रकार 
क्रोध, मान, माया, लोभको भी परथक््‌ करता है। कोई कहे कि--अनादिके 
क्रोध, मान एकदम कैसे जा सकते है * 


श्ररे | लेकिन तू कौन है दो घडीमें केबलज्ञान प्राप्त करे-ऐसा 
ते! सामष्ये है । उस पर दृष्टि कर तो क्रोध, मान सहज ही दूर हो जाएँगे। 
महान संत-नाहा्माश्रेने अतमुहूर्तमें केवलज्ञान प्राप्त किया है। 


गजसुकुमार जैसे महान सत-मुनिक्रे सिरपर अग्नि रख दी | ओख और 
कान जश्षते थे उस समय किंचितूपात्र क्रोध न होने दिया और अतर्स्व॑रूपमें 
स्थिर होकर ४८ मिनिटमें क्रेवलज्ञान प्रगट करके मुक्त हुए । अन्य कितने ही 
सतमुनि परमात्मदशा पूर्ण करनेक्े लिये ध्यानमें स्थिर होगये थे उसी समय 
किसी पूर्व भबके बरी देवने पे प्रकृतिके योगसे आकर मुनिको मेरु पर्वतपर 
ले जाकर वहाँ ( जिस प्रकार कपड़ोंको पहाड़ते हैं ) पत्थपपर पछाड़ा, उस 
सम्रय मुनिर्योनि स्वरूपमें स्पिर होकर केवलज्ञान प्राप्त किया, देह छूंट गई 
और मुक्त हुए। 


कोई कहे कि--तेरे साथ ऐसा वदला लूँगा कि तुके अतमें गुण 
प्रगठ नहीं होने दूँगा ! किन्तु मुफे भव करना ही नहीं हैं न ! अवतार है ही 
नहीं | फिर तू बदत्ता लेगा कैसे ? तू मुझमें प्रविष्ट हो हो नहीं सकता; इस- 
लिये ऐसा वैर-बदला लेनेक्रे लिये कोई समर्थ नहीं है कि अतरम गुण पगट 
होनेमें वाधक बने | खय अतरमेंसे क्रोव दूर कर दिया, फिर सामनेवालेके बैर 
रखनेते इसका गुण प्रगठ होनेमें वाधा हो--ऐसा नहीं हो पक्तता । जातों 
कोई ऐसी शक्ति नहीं है कि इसका गुण प्रगट होनेसे रोक सके | बैर रखने- 
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वालेका बैर उसके पास रहता है और खय खाधीमरूपसे मोक्षपर्याय अगट 
करके मुक्त होता है। 

वाहमें परीषद् श्र्ये, प्रतिकूलताएँ आयें वह सत्र पूंव प्रकृतिके 
घआाधीन है, और गुणा प्रगठ काना अपने पुरुपार्थक्े आधीन है| झनेक लोग 
ऐसा कहते हैं कि अतरमें गुण प्रगठ हुए हों, धर्मामा हो तो दूसरे पर प्रभाव 
पड़ना चाहिए, अतरों अहिसा प्रगटी हो तो वाह्ममें दूस्रोंपर उसका प्रभाव 
प्रभाव पड़ना चाहिए, किन्तु वह बात सर्वया मिथ्या है। सत-मुनि,-केवलज्ञान 
प्राप्तिके सम्मुख ह्ो--ऐसी भयस्थार्मे हों और सिंह-जाघ आदि झाकर फाड़ 
खाते हैं | पुण्यक्ा उठय हो तो दूसरोंपर प्रभाव पड़ता है और न हो तो 
नहीं भी पड़ता । अतरमें गुणोंका प्रगठ होना श्रलग वस्तु है और प्रभाव पड़ना 
अलग वस्तु है। 


जिसप्रकार क्रोधसे भेद करे उसीध्रकार मानसे मी मेद कर डाले कि 
मान मेश् स्वरूप नहीं है | कोई कहे कि हम तो ऐसे साधन संपन्न हैं इससे 
कोई हीन कैसे कह सकता है ? किन्तु भाई ! कोई हीन कहे या अच्छा 
कहे---वह सत्र पृव प्रकृतिके आधीन है, और गुण प्रगट करना अपने आधीन 
है | पहले अनन्तवार कौड़ीके मोल विक गया भीर यहाँ थोड़ासा अनादर हो 
जायें तो कह्दता है कि हमें ऐसा क्यों ? मानका पार नहीं है ! किन्तु धर्मामा 
ऐसा सममभते हैं कि वह मान मेरा खरूप नहीं हे, में शात-निरमिमानखरूप हूँ। 


उसीप्रकार माया-दभ भी मेश खरूप नहीं है । लोग माया करके 
अपनी चतुराई बतलाते हैं कि हमने उसे केसा ठगा | किन्तु विचार तो कर 
कि मायासे कौन ठगा गया ? सामनेव्ालेके पुण्यक्ना योग नहीं था, इससे तेरे 
जैसे धोखेबाज-प्रपचीसे उमका पाला पड़ा, किन्तु वास्तव तो तू ही ठगा गया 
है-सामनेत्राला नहीं ठगा गया। तूने अपने ज्ञानकों सीधा न रखकर उलठा किया 
इसलिये व्‌ ही ठगा गया | पर्मात्मा जीव मायासे मेद करता है कि माया मेरा 
खरूप नहीं है---मै तो सगल स्वमावी, चिन्मूर्ति आत्मा हूँ। उसीप्रकार लोभ- 
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, तृष्णासे भेद करे । तृष्णा मोह भाव है, मेरे चेतन्यका स्वरूप नहीं है । तथा 

,. कर्मसे भेद करे कि जो यह शपूर्ण अवस्था है इसमें कर्मका निमित्त है इसलिये 
इस अवस्थाकों कर्ममें डाल दिया है | मै तो प्रणे स्वभावसे शुद्ध हूँ, वह कर्म 
मुझमें नहीं है-- इसप्रकार कर्मसे भेद करना चाहिए | 
नोकम अर्थात्‌ जितने बाह्य निमित्त दिखाई देते हैं वह भी मेरा रव- 
रूप नहीं है । मतिज्ञान द्वारा जाननेसे सीधा ज्ञात न हो--बीचमें दीवार 
आदि शवरण भाये वह आवरण नोकर्म है | श्रतज्ञानमें यह पुस्तक निमित्त 
है इसलिये यह पुस्तक मी नोकर्म है। 

भेंस का दूध ओर बादाम-पिस्ता खानेसे मस्तिष्क ठण्डा रहता है--- 
ऐसा अनेक लोग मानते हैं, किंतु यह वात विलकुल मिध्या है। यह सब 
परवस्तु हैं, नोकर्म है | उस वस्तुका सयोग होना-वह नोकर्म है। साताका 
उदय हो तो वैसे निमित्त मिलते हैं श्रोर यदि असाताका उदय हो तो असाता 
के श्रनुकूल निमित्त होते हैं, परवस्तु तो निमित्तमात्र है। इससे सालिक श्रा- 
हार लेना और गृद्धिभाव करना--यह कहना नहीं है, कितु यहाँ तो पर- 
पदार्थक्रे ऊपरसे दृष्टि उठा लेनेकी बात है, साता-असाता होना हो तो उत्त 
प्रकार बाह्य वैसे निमित्त उसके कारणसे उपस्थित होते है। ज्ञानी समझता 
है कि निमित्त मुझे कुछु कर ही नहीं सकता । 

निद्रा बराबर आये तो काम अच्छा होता है वह सत्र मान्यता श्रम 
है | कोई कहे कि-लड़केने मुझे क्रोध कराया, किन्तु एक पदार्थ दूसरे 
पदार्थ कुछु कर ही नहीं सकता । लड़का तो नोकर्म है, उसमे क्रोध नहीं 
कराया है, किन्तु स्वय विपरीत पुरुषार्थ करके ध किया और लड़क्रेको निमित्त 
बनाया | द्व्यकर्म, भावकर्म और नोकर्म--इन तीनोंका संबंध है। द्ृव्यकर्म 
अर्थात्‌ आठ कर्मोके जड़ रजकण, मावकर्म अर्थात्‌ चैतन्यके राग-द्वेष-मोहरूप 
परिणाम ओर नोकर्म अर्थात्‌ बाह्य निमित्त | इन तीनोंका स्वरूप समकाया 
वहाँ अज्ञानीने समका कि यह मेरे है, किन्तु ज्ञानी समझते हैं कि उन तीनों 


एप ] समयप्तार प्रवचन: , तीसरा भाग 


कर्मोंसे मेरा स्वरूप पृषक्‌ है | मन-बंचन-कायाकी ओर उन्पुद्ठ होना मी 
मेरा स्वरूप नहीं है | इन्द्रियाँ आत्मदशाको प्रगट करेंगे श्राधारभूतत नहीं 
हैं--ऐसा इन्द्रियोंसे भी भेद ज्ञानी समझता है ॥ ३६ ॥ 

अब जेय भावकरे मेदज्ञानका प्रकार कहते हैं:-- 
णत्थि मम धम्मआदि बुब्भदि उवग्योग एवं अहमिको। 
त॑ पम्मणिम्ममत्तं समयस्स वियाणया विति ॥ १७॥ 

अर्थ--ऐसा जाने कि-इन धर्म आदि द्र॒ब्योसे मे कोई सबंध नहीं है, 
एक उपयोग है वही मै ह/--ऐसा जो जानना है उसे सिद्धातके अ्पवा खन्पर 
के स्वरूपरूप समयके ज्ञाता धर्म्रव्यक्े प्रति निर्ममत्व कहते हैं। 

३६ वीं गायार्गे आत्माकों परसे निराल। श्र्षात्‌ मोहकर्मके निमित्तसे 
होनेवाले भावोंसे पृषक्त बतलाया । ३७ वीं गाषामें उससे मी भागे बढ़ते हैं। 
मेद ज्ञान होनेके पश्चात जो ज्ञेयक्रे विचार भाते हैं उनसे मी प्रथकू बतलाते 
हैं और अतर एकाम्रतामें बढ़ाते हैं । धर्मात्माकों भेदज्ञान होनेके पश्चात्‌ धर्मा- 
स्तिकाय झादिके विचार झाते हैं, किन्तु वह ऐसा समझता है क्षि--इईन 
धर्मास्त भादि छुह् पदार्योका और मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, लेन-देन नहीं 
है | एक उपयोग ही मै हँ,--उसे सिद्धान्तका ज्ञाता, त्रिकाल स्वरूपका 
ज्ञाता, भथवा स्व-पर पदार्थका ज्ञाता निर्ममत्व कहते हैं । 

भत्माका ज्ञान कैसा है * अपने निजरससे जो प्रगठ हुआ है, निवाए्ण 
न किया जा सके ऐसा जिसका विस्तार है | आत्माका ज्ञान इतना विकास- 
रूप है कि उसमें चाहे जितने पदार्थ ज्ञात किए जाएँ तथापि ज्ञानका विकास 
न पक्के | देखो भाई ! तुम्हें यद्द ज्ञात द्वोता है उसमें तुम्ददारा ज्ञान थकता है! 
नहीं बकता, क्योंकि जिसका जाननेका स्वभाव है वह क्या नहीं जानेगा 
सब कुछ जान लेगा । जिम्तप्रकार थोड़ा जाननेंमें ज्ञान नहीं बकता उसीप्रकार 
स्व पदार्षोकों जाननेमें मी ज्ञान नहीं थकता, किल्तु ऐसे विशाल बज्ञानका 
विश्वास नहीं बैठता । जीवोंको ऐसी शका हो जाती है कि इतनेसे शरीरमें 
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इतना बड़ा ज्ञान हो सकता है * प्रतीति नहीं द्ोती । दूधमेंसे दही होनेकी 
प्रतीति, पानीसे प्यात बुकनेकी प्रतीति, जडकी शक्तिकी स्वीकृति किन्तु 
भात्माका बल-तेज उसमें सम्यकूप्रकार एकांग्र होनेसे एक समयमें केवलज्ञाव 
प्रात होता रै--ऐसे आत्माके खभावका विखास नहीं बैठता | अपने निज- 
सकी एकाग्रतासे प्रथ्--ऐसा जो ज्ञान है उसका निवारण नहीं किया जा 
पकता, भर्पाव्‌ चाहे जितने पदार्थोंका ज्ञान किया जाये तथापि न रुके-ऐसी 
शक्षिवाला बह ज्ञान है; उस ज्ञानका चाहे जितना विकास हो--विस्तार हो 
तथापि उसकी सीमा नहीं है---भसीम है | धर्माम्ा जानता है कि मेरे ज्ञानका 
खमाव ऐसा है कि समस्त पदार्थोंकों ज्ञात करूँ तथापि उसका अत नहीं है। 
देखो भाई | इस विशात्र ज्ञानमें कहीं राग-द्ेष नहीं भाये किन्तु अकेला ' छुख 
ही भाया | 


समस्त पदार्थोंकों ग्रसित कनेका जिसका खभाव है शर्पात्‌ तीनकाल 
तीनलोकके पदा्थोंको जाननेरूप प्रास कर लेनेका जिसका खभाव है, 
झत्माकी प्रचण्ड, उप्र चिम्मान्र शक्ति द्वारा प्रासीभूत करनेका साम्रथ्ये है, 
प्रसीभूत अर्थात्‌ तीनकाल तीनलोकके पदार्थ मानो ज्ञानमें ग्रास न हो गये 
हों | अतमग्न न हो रहे हों | ज्ञानमें तदाकार डूब न रहे हों ! विश्वत्रे समस्त 
पदार्थ भदर प्रविष्ट न होगये हों |--हसप्रकार आत्मा्में प्रकाशमान हैं । पर- 
पदार्थ आत्मा्मे प्रतिष्ट नहीं होते, किन्तु इसप्रकार प्रकाशमान हैं मानो प्रविष्ट 
हो गये हों । 


जिसप्रकार दर्षशमें वस्तुओंका प्रतिभास दोता है, तब वे समस्त 
पस्तुएँ ऐसी दिखाई देती हैं मानो अंतमग्र होगई हों । ग्रविष्ठ होगई हों ! 
दर्षणम एक ही साथ पांच हजार वस्तुएँ दिखाई दें. तथापि उसमें जगहकी 
कमी नहीं पड़ती | जब दर्पण जैसे पदार्थमें ऐसा होता फिर ज्ञानमें क्‍या 
ज्ञात नहीं होगा ! 


शरीरकों लक्षमेसे निकाल दिया जाये तो आक्मा इस सम्रय मी ज्ञान 
] 


पु“ 
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की रूपी मूर्ति है। उस शक्ेली जानमात्र मूर्तिम क्या ज्ञात नहीं होगा । 
जड़-चेतन्य समस्त पदार्थ एक ही साथ प्रकाशमान हों ऐसा उसका पार 
है। जिसप्रकार अ्निकी एक चिनारी सत्रफों जला देती है उसीप्रकार ज्ञानका 
एक अंश सत्रको जान लेता है | 

चौदह राज लोकमें धर्मात्तिकाय नामक एक अद्पी पदार्थ है जो 
जड़-चैतन्यकों गति करनेमें उदासीन निमित्त है| जैसे-मछलीसे पानी यह 
नहीं कहता कि तू चल | किन्तु जय मद्ठल्ली चलती है उस समय पानी उदा- 
सीनरुपसे निमित्त होता है, उसीग्रकार धर्मात्तिकाय उदासीन निमित्त है। 

उसीप्रकार चौदह व्रद्याग्टमें एक अ्रव्र्मास्तिकाथ नामक भ्ररुपी 
पदार्थ है । जड़-चेतन्य गति काते हुए स्थिर होते है उन्हें स्थिर होनेमें वह 
उदासीन निमित्त है। जैसे--६प्त पथिकसे नहीं कहता कि 6, इस छायाओें 
बैठ जा | किन्तु जो स्पिर होता है उसे छाया उठासीन निमित्त है, उसीभ्रकार 
अधर्मास्तिकाय उदासीन निमित्त है। 

चैपे ही आकाशास्तिफाय नामका लोकालोकमें सर्वे व्यापक एक 
भरूपी पदार्थ है; जो धर्म, श्रधर्म, काल, पुद्ल और जीव-इन पौों 5व्योंको 
धवगाह (स्थान) देनेमें उदासीन निमित्त है | यह सम्रहामक लोकके बाद क्या 
होगा ? यह सत्र कस्‍तुएँ ऐसीकी ऐसी कहतक होंगी ? उसके वाद क्या होगा! 
उसके वाद क्या होगा ? ऐसा विचार किया जाये तो मात्र रिक्त खान लक्षमे 
आयेगा वह ज्षेत्रसे अपर्यादित आफाश है | 

लोकाकाशके प्रत्येक प्रदेश पर एक एक कालाशु द्रव्य स्थित है, 
वह कालाशु द्रव्य असेझ्य है | जिस सूर्य-चन्द्रके निमित्तते दिननात निश्चित्‌ 
होते हैं वह काल द्रव्य नहीं है, किन्तु कालद्ब्य तामका अरूपी खतल्नादार्थ 
है जो से द्व्योंको परिशमनमें निमित्त है। 

इन पदार्थोंको जिसने स्वीकार नहीं किया, उसने आपने, झानके 
विस्तारको ही स्वीकार नहीं किया है | ज्ञानी समकता है कि यह सत्र पदार्थ 
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जगममें हैं, संत मगवानने देखे हैं, मेरे ज्ञानमें मी ज्ञान होते है तथापि उन 
प्रदार्योका और समेत कोई म्ंध नहीं है | 


यह जो उमत्त कत्तुएँ दिखाई ठेती हैं सो पुठ्ठलके स्कघ हैं। उत्त 
सपने एक एक परमाग॒ द्रव्य सयतन्त्र पृथक २ है। ऐसे परमाणु हृब्य अनत 
हैं। और इम जीव हब्बसे क्रय दूसरे जीव हव्य भी अनंत है । पर्मी नी 
प्ममता है कि-धर्[स्तिक्राथ आदि पदार्थ, पुद्ल और मुझते अन्य जीव 
द्रव्य--वे छुह्लों द्रव्य मुममे मिन्न है, वह मेरे ज्ञानका ज्ेग है, वह मेरे ज्ञानमें 
नात होने योग्य है किंतु उसका और मेरा कोई सखन्ध नहीं है । 


घरके दवाजे-खिड्कियों क्रितनी हैं, बरमें क्रिननी रजादयों हैं, 
एक एक खिड़कीमें कितने लोहके सलिये ह--उन सबकी खबर होती है, 
झल्तु आगामे कितना सामस्थ है उसकी खबर नहीं है | जगतके छुह पदार्थ 
ई--बह ज्ञानका विप्रय है, उस वस्तुकी जिसे खबर नहीं है उसे मेश ज्ञान 
कितना है उसकी खबर नहीं है | बोडा २ जाननेमें श्रटक जाता है, शअनुकूलता- 
प्रतिकूलताम अच्छा-बुरा मानका थटक जाता है, किन्तु धर्माणा समता है 
ऊि थोड़ा २ जाननेगें झुक जाना--ऐसी अप्ृर्णता तथा घनुकूतता-प्रतिकुलता 
में रुक जाना--ऐसी तुच्छुता मेरे स्वभावमें कहीं है । वे लेग शोर वह मोह; 
उनका और मेरा कोई सख्न्‍्ध नहीं है | पुदंगल और जी हुयी विशेष 
बात आगे आयेगी । 

जीव उव्यकी अन्य किसी दूयके साय कुछु लेन-देन नहीं है उसका 
अवियार उसमे दिया € [ 


4०] 


३६ वीं गाज झाया है -मेहदर्मके निमिससे शाम्मामे जो मात 
हे दा घात्माका गाव नाग है, उससे मामाफो लाभ करी (| शराणाफा ल- 
मात्र ते। शायद है, उसे सममकर उसमें एकापदा हो वही लाभ है | 

अ्य यहाँ बहते है फ्ि-जीय भीर पढ़ मेरे लनझा शेप है | 
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। पर्मी विचार करता है कि मन, वाणी, देह, कर्म ओर बाधका 
सगोग--वे सब्र पुदूगल हैं, वे मेरे कोई सम्बन्धी नहीं हैं । वे कम और 
शरीशदि मेरे ज्ञाताके ज्ेय हैं, वे ज्ञाता होने योग्य हैं ओर मै ज्ञात हूँ। कक्ष 
मकान श्रादि पुद्गल मुझे सुख या दुःख देनेंग समर्थ नहीं हैं । पुदूगल द्रव्य 
के साथ मेरा किसी भी प्रकारका सम्बन्ध नहीं है, उससे मुमे लाभ या था 
हो--रेसा मी नहीं है, मेश ज्ञानखभाव है उसे पहिचानका उसमें एवाप्न 
होनेसे धर्म होता है | 

.. आन्‍्य आक्राओंक्रे साथ मी मेश कोई सबंध नहीं है। दूसरे आरा 
मुझे लाम-हानि पहुँचा सर्कै--ऐसा भी सबंध नहीं है। मात्र ज्षेव शाम 
रुपसे सबंध है । मे भा तो परसे निशला है। सिद्ध हो उस समय 
नितला है--ऐसी बात नहीं है किंतु ब्रिकाल निशला है; वर्तमान मी निए- 
ला है | मेरी वस्तुमें दूसरेका हाथ नहीं है, और न मे किसी दूसरी वसते 
हाथ है | दूसरे झा मुझे सहायता नहीं दे सकते | देव-गुर-शात्र भी मुमे 
सहायता नहीं दे सकते | स्वय समझे तब देव-गुर शासकों निमितत पी 
जाता है | 

मेतत और इन शरीए्मन-वार्णीके किसी मी स्जकशका कोई सबंध 
नही है | यह जो परोग्मुखताके जणिक शुभाशुभभाव होते हैं--उनका और 
मे कोई सबध नहीं है। अन्य जीव जो स्री कुठुग्म, पृत्नयुत्नी सादि तथी 
देव-गुर-शात् हैं उनका और मेष कोई मी संबंध नहीं है । ऐसे भपने निगल 
आमाकी श्रद्धा होनेसे ही देव-गु-शास्त्रकी यथार्थ पहिचान दोती है। भरते 
तिमित्तपर लक्ष रहे वह राग है, देव-गुर-शास््र ही मुझे तार देंगे--रेसी दर 
रहे तबतक ज्ञान मी ययार्थ नहीं होता | 

प्रश्न---देव-गुरुशात्् मी आप्माकों कुछ लाभ या सद्दायता रहीं 
काते--ऐसा एकान्त इश््सि कहते हो 

उत्तः--सम्पक्‌ एकान्‍्त इशिसे ऐसा ही दै। भरामा जब खोभुद 
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होता है तमी स्व-परको यथार्थ जानता है | जब स्वोन्मुख़् हो तमी देव-गुरु- 
शात्र से मै मित्र हूँ, परमार्थ से कोई मुमे। सहायक नहीं है--ऐसा भाव 
होने के पश्चात्‌ ही स्व-पर का यथार्थ ज्ञान होता है | देव-गुरु-शात्रका निमित्त 
और अपना उपादान-दोनों का भर्थात्‌ स्व-परका स्वरूप ययार्थ जानता है; 
निमित्त कौन है और मै कौन हूँ वह बराबर जानता है, में पर से निगला 
जागृत चैतन्य ज्योति हूँ; मेरे गुणोका विकास मुझसे होता है और मेरे गुणों 
का विकास हुआ उसमें उपस्थिति रूप निमित्त देव-गुरु ओर शाश्ष है। इस 
प्रकार अपना स्वरूप और देव-गुरु-शाज्रका स्वरूप स्वर का भान होनेके पश्चात्‌ 
बराबर समझ लेता है | स्वसन्पुख होनेके पश्चात्‌ स्व-परका ज्ञान हो वह यथार्थ 
ज्ञान है। भक्रेले निमित्त पर लक्ष होना सो राग है; अकेले पर पदार्थपर लक्ष 
है तत्र तक यथार्थ ज्ञान नहीं होता । पर से मिन्न पड़े हुए ज्ञान में जो ख-पर 
पदार्थ का स्रूप ज्ञात हो वह ययार्थ ज्ञात होता है। 

धर्मी विचार करता है कि--जो गग है सो मै नहीं हूँ; शरीणदि 
तथा अन्य भाज्मा मी मै नहीं हूँ; मैं तो ज्ञायक एक थात्मा हैँ; भन्‍य ऋात्मा 
मेरे ज्ञानमें ज्ञात होने योग्य ज्ञेय हैं किन्तु वह मेरे सम्बन्धी नहीं हैं । 

मै ठकोल्लीण एक ज्ञायक खभावपने से परमार्थतः अतरंगतत्त हूँ, 
अनत ज्ञानादि गुणोंका पिण्ड हूँ | टकोत्कीर्ण श्र्यात्‌ मै निविड हूँ; परवस्तु 
आकर मेरे खभावमें विष्म नहीं डाल सकती, वह मुझे! लाभ-हानि करने या 
छूने-स्परी करनेको मी समर्थ नहीं है । चाहे जितने अलुकूलता या प्रतिकूलता 
के संयोग आयें, तथापि वह मुझे स्पशे करनेमें मी समर्थ नहीं हैं । 

धर्म कपड़ोमें नहीं है, आहार प्रदण करने यात्यागदेनेमें भी धर्म नहीं 
है, मन-वाणी-देहमें भी धर्म नहीं है | “वत्यु सहावो धम्मो” वस्तुका खभाव 
ही धर्म है, धर्म आत्माका स्रभाव ही है; खभावमें अन्य किसी प्रकारकी ओपा- 
घिक सबनन्‍्ध न होने देना और खभावरूपसे रहना सो धर्म है। 

मै ज्ञायक खभावपनेसे परमार्थतः अतरंग तत्त हूँ। श्री, कुटुच, 
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शरीरादि और देव-गुरु-शाक्ष--वे सत्र मेरे खभाव से मित्र खमाववात्े हैं | 
प्येक्ष आत्माका स्वभाव तो एक प्रकारका है, किन्तु प्त्येक थात्म दब्य खततो- 
मित्र हैं। यहाँ पर देव, गुर, और सिद्ध भगवान सब्रकों ले लिया है, उन 
सबका खमाव मुभते मित्र है। मिन्न खमाव अर्थात्‌ समस्त द्रव्य मुझे खततंत्र 
मिन्न हैं, मेत खमाय मुझमें और उनका सवभात्र उनमें, केसीका स्वभाव किसी 
में प्रविष्ट नहीं हो गया है,--इस अपेक्षा से मित्र सलमाव कहे हैं, कि 
जातिकी अपेक्षासे तो एक भर्पात्‌ समान ही है । 


जी, कुट्ुग्ब, देग, गुरु, शात्र, शरीर, मन, वाणी आदि सत्र वाह्म- 
तत्त हैं, मेतो अतरा तल हैँ | इसमें अनेक पिद्घान्तोंका समवेश है, 
आ्ति-वास्ति से वहुत दृढ़ किया है | कोई परतल आत्मतलको सहायता 
करे, लाम करने या ह्वाति कानेमें श्रप्तमर्थ है । पद्धव्य परमार्थपे अपने 
बाह्य तचपनेको छोड़नेगे अत्तर्थ हैं, में परदन्योका बाह्य तलपना छुड़ानेंगे 
भप्तमर्थ हूँ | कोई पदार्थ मुझे लाभ हानि कबकर सकता है, कि जब बह 
अपने खमावका अभाव वरके मुझमें प्रविष्ट हो जाये तब| किन्तु फोई पदार्थ 
किसी पदार्थमें प्रविष्ठ नहीं हो सकता, इसलिये मुझे कोई पदार्थ लाभ-हानि 
नहीं कर सकता । एक रजकण या अम्य जीव अपने गुण या अवस्पाका अमाय 
करके मुझमें आनेको असमर्थ हैं इसलिये मुझे लाभ-हानि करनेमें समय नहीं हैं । 
मैं चिदानन्द मूर्ति हँ--ऐसा जानना और उसमें स्थिर होना ही मुझे लाभ- 
दायक है, अर्थात्‌ मेत आत्मा ही मुके लाभकारी है | 


लोग स्री थआादि बाह्य सयोगेमिं अनुकूलता-प्रतिकूलता मानते हैं 
किग्तु उनमें अनुकूलता-प्रतिकूलता नहीं है, मंत्र कल्पना करली है | जेसे कि- 
एक छुन्दर महल हो, मजबूत किवाड़-खिड़किया हों, फिर अन्दर प्ले लगी 
आग, खय अन्दर बैठा हो, कित्राड-खिडकियों। मजबूत हैं. इससे खुलते नहीं 
हैं । जिसे श्रतुकूलताओ कारण माना था वही प्रतिकूलताका कार हुआ | इस- 
लिये जो मान्यता थी बह मिध्या हुई। जो तत्व आपनेसे मित्र है वह अपने 
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को शनुकूलताका कारण नहीं हो सब्रता। वे सत्र वाह्य तत्त हैं। आत्मा 
श्रपने रुपसे है ओर वाद्य तत्य रूपसे नहीं है. अर्थात्‌ आत्माकी अपने रूपसे 
अत्ति और बाह्य. तच्रूपसे नास्ति है। बाह्मतल्ल वाह्मतत्तरूपे है-- 
आधारूपसे नहीं है। जो तत्त ( पदा ) झालासे भिन्न हैं वे आत्माकों 
श्नुकूलता-तिकूलता या लाभ-हानि करनेमें प््थ हो ही नहीं सकते | 

में स्वथमेत्र उपयुक्त ( उपयुक्त अर्थात जानने-देखनेके व्यापात्वाला ) 
हूँ, उसमें रहना ही मेरी वीतरागता प्रगट करनेकी रीति-पथ है। में एक 
स्यमेत्र नित्य उपयुक्त हैं; स्वयमेत्र श्र्थात्‌ श्रपने आप, नित्य श्र्यात्‌ त्िकाल 
और उपयुक्त अर्थात्‌ ज्ञान-दशनके व्यागास्वाला हैं। अपने आप जिकाल उप- 
युक्त हूँ, यही मेश स्वभाव, धर्म और व्यापार है, सम्यकदृष्टिका यह व्यापार 
है | संकल्प विकह्पका व्यापार तो परका है, जड़का है। सम्यकृदृष्टि विचार 
करता है कि मेरा व्यापार तो ज्ञान ही है, मेरा स््रभाव शुद्ध निर्मल है, उसीमे, 
धर्म है । लोगोंकों अंतरग तल्लका कोई विचार नहीं है ओर कहते हैं कि बाह्य 
तत्नका तो कुछ कहते ही नहीं, किंतु जिसमें धम नहीं है उसमे ज्ञानी कमी 
धरम बतलाते ही नहीं है |, तूने श्रपनी विपरीत मान्यतासे वाह्यमें धर्म मान 
लिया है, उत्त मान्यताओं छोड़ दे । 

में एक हैं, संकल्प विकल्पके जो अनेक प्रकार है वह मेरा स्वभाव 
नहीं है, मे उसरे विहकुल मित्र हैँ; संकल्प-विकल्पकी जिसी मी प्रकारकी 
उपाधि मुझमें नहीं है, उपाधि मेरा स्वरूप नहीं है, परमार्थतः में एक, अना- 
कु, परसे भिन्न वि्मात्रमूर्ति हूँ । 

में झात्मा अवाकुलतास्रूप हैँ, बाह्यत्री दौड़-धूप औ्रोर वाद्य तत्नका 
रज्ञकपना, तथा मे पर को रखता हैँ और पर मुझे रखता है-ऐसे जो भाव 
होते हैं वह सत्र भाकुलता-म्याकुलता है; ज्ञानी समझते है कि यह 
आवुल्ञता-व्याकुलता मेरा स्वखूप नहीं है। पर पदार्थ है सो मे कीं 
हैं, तव पविर उनके निमित्तसे होनेव्राले जो आकुलित भाव हैं वह मे कहाँसे 
ऐँ ? मे तो अनाकुज्त वयरूप है--ऐसा भान हुआ तव थादुलताका अभाव 
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होता है और आकुलनाका भ्रभाव हो तब अन्‍य कुछ भाव स्वरूप! प्रगट होना 
चाहिए; भाकुताका अभाव हुआ इससे श्रपनेंगे स्थिर हुआ वहाँ निराकुत्त 
झानंद स्वरूपका वेदन करता है। 

घरका कोई भादमी बीमार हो जाये तो आकुलता हो जाती है कि 
एकदम जाकर डॉक्टरकों घुल्ा लाऊँ, भट रोग दूर कर दूँ। कित्तु भाई ! 
परका रोग दृर करना तेरे हाथकी बात नहीं है; उसके साताका ठदय हो तो तेश 


निमित्त बतता है । 6 मात्र परको साता देनेका भाव कर सकता है--परका 
रोग मिटा देना तेरे द्वाथकी वात नहीं है | 


ज्ञानी समझता है कि में परका कुछ नहीं कर सकता। इसप्रकार परके 
कर्तूलका श्रददकार छूट गया, इससे परकी ओरका बल छूट गया भीर भपने 
में बल आया, श्रद्धा हुई, वस्तुका स्वभाव जाना, परका बनम्रा-विगड़ना मेरे 
हापकी बात नहीं है-ऐसा समाधाव किया, इसलिये अपनेमें स्थिर हुआ | मैं 
ऐसा करूँ तो ऐसा हो और वैसा करूँ तो वैसा हो--ऐसी दौद़-धूप छोड़ 
कर, आकुलताके स्वादसे मित्र अपने आकुल-शांत समाधान स्वरूपका 
वेदन करता है। स्त्रय भपने को मगवान आत्मा ही सममता है । झभी भल्पज् 
है, केवली, भगवान नहीं हुआ है तथापि ज्ञानी झपनेको मगवान ही मानता 
है। परसे मित्र हुआ इससे धर्मीकों भपनी महिमा आती है कि में एक भगवान 
क्षमा हूँ | वस्तुस्वमावसे तो स्वयं भगवान ही है, इससे मी अपनेको मगवान 
मानता है। पर्मी जानता है कि में प्रगट निश्चयसे एक हूँ, में जगतके किसी 
मी पदार्थरूप नहीं हो जाता इसलिये मैं एक हूँ। शरीर, वाणी और मत को 
स्वयं अपनी खबर नहीं है और न मेरी खबर हैं। मुझे उनकी मी खबर है 
श्र अपनी मी ख़बर है--ऐसा मैं स्पष्ट प्रगट हूँ, इसप्रकार धर्मी अपनी 
महिमा गाता है। जबतक समझा नहीं पा तबतक धनवालोंको बड़णषन देता 
था, चाहे भले ही उनके कर्तव्य दुष्कृत हों, मॉस-मदिराका सेवन करते हों; 
किन्तु भपना भान होनेपर परकी मह्दिमा छूट गई और अपनी महिप्ता भावी 
कि मैं खब स्पष्ट प्रगट भगवान आत्मा हूँ । 


जीबाजीवाधिकार ; गाथा-३० [ ५७ 


घर्मामा जानता है कि शरीर-मन-बाणी आदिके साथ मेरा ज्ञेय-ज्ञायक 
सम्बन्ध है । वे ज्ञात होने योग्य हैं और मै ज्ञाता हँ-इतना ही सेब्रध है । शैय- 
ज्ञायक भाव मात्रके सम्बन्धसे पर द्रव्योके साथ परस्पर मिलन होने पर मी 
प्रगठ स्वाद आनेवाले स्वमावकरे भेदके कारण धर्म, अधमे, भाकाश, काल, पुद्ठल 
अन्य जीवोंके प्रति मै निर्मम हूँ | पहले जब समझा नहीं था तब उन पर का 
आश्रित होकर दौड़-धूप करता था, राग-द्रेषमें रुकता था ओर उसका 
स्वाद लेता था, किन्तु जब ऐसा समझा कि राग-ढप मै नहीं हूँ, मेश ओर 
उसका कोई सम्बन्ध नहीं है, मेरा स्वाद मित्र है,--ऐसा भेदज्ञान काने से 
अपने शात आनन्द स्वरूपका वेदन करने लगा । 

श्रज्ञानी रागको अपना मानता था इसलिये आत्मा और राग 
को एकमेक्र करता था, किन्तु ज्ञानीको भेदज्ञान द्वारा अपना स्वाद मिन्‍न 
है-ऐसा ज्ञात होनेपर, धर्म, अरधर्म, आकाश, काल, पुदूगल और अन्य जीबोंके 
प्रति मै-निर्मम हूँ, थे मेरे नहीं हैं और न मै उनका हूँ, मे अपनेगें हैँ और 
वे भी खतत्र अपनेमें हैं-ऐसा ज्ञानी जानता है, क्योकि सदैव अपने एकल्वमें 
प्राप्त होनेसे प्रत्येक पदार्थ ऐसेका ऐसा ही स्थित रहता है, अपने खमावको 
कोई नहीं छोड़ता । इसप्रकार ज्ञेयमावोसे ज्ञानीकों मेदज्ञान हुआ। 

प्रश्न/-इसमें धर्म कहों आया ? करना क्या शआया ? 

उत्तः-इसमें अनंतधर्म आगया | धम कहीं कुदाली-फाडेसे प्राप्त 
नहीं होता, किन्तु जो सदैव अपनेमें एकलसे प्राप्त है-ऐसे आत्माको माना, 
सममा और स्थिर हुआ वहां अनंत पुरुषार्थ आया ओर वही धर्म है। 

कोई कहे कि-धर्म करमेके लिये अच्छा सहनन चाहिए, श्रच्छधा क्षेत्र 

चाहिए, सुकाल चाहिए, ओर देव-गुरु-शात्ष चाहिए, किंतु भाई |! सहनन 
श्र्यात्‌ क्या ? सहननका अर्थ है हृड्िडियोंकी मजबूती।तो क्या उससे 
अ्रूपी शआत्माका धर्म होता होगा ? ऐसे सहनन तो अनत्ीर प्राप्त किये 


तथापि आत्माके खरूपको नहीं समझा इसलिये धर्म नहीं हुआ | जब आत्मा 
प् 
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केवलज्ञान प्राप्त कनेकी तैयारी करे तत उस जातिके शरीर सहननकी उप- 
स्पिति होती है| किन्तु उसके द्वारा धर्म नहीं होता । धर्म तो अकेले अपने 
द्वारा ही होता है धर्म होनेमें उसकी सद्दायता मी नहीं है | 

अनम्तवार मनुष्य भत्र ग्राप्त किया, एफ एक छणमें अरबों रुपयोकी 
आमदनीवाला राजकुमार मी अनन्तवार हुआ, जहाँ तीवकर और केवली विच- 
रण करते हो ऐसा सुच्षेंश भी अनतब्रार प्राप्त किया, और उत्तम चतुर्धकाल 
भी अनन्तवार प्राप्त किया, साक्ञात्‌ तीयेंक' मावानके समवशरणमें भी पअनंत- 
बार हो आया, साक्षात्‌ देव-गुरु शाख्कका योग मी अनंतवार मिला, किन्तु 
अपनी तैयारीके बिना श्रामाकी पहिचान नहीं हुई, सत्य समझा नहीं आया 
इसलिये धर्म नहीं हा । 

संदेव अपने एकल प्राप्त होनेसे ऐसेका ऐसा स्पित रहता है-ऐसा 
कहकर विलकुल प्र॒व्ल वतलाया है | इसमें आचार्यदेवने अत्यंत गम्मीर रहस्य 
बतलाया है । विलकुल्न श्रपना एक प्रकार लक्षमें लेना उसमें दो प्रकार कैसे 
पका सबधवाली अवस्था-बध और परके स्ंधके अभावरूप अय्ा-मोक्ष 
पर लक्ष न किया जाय तो सदेव एकत्वमें ही प्राप्त है और ऐसेका ऐसा त्पित 
है | अवस्था अर्थात्‌ एक समयवी दशा-स्थितिको लक्षमें से छोड़कर एकाव 
से देखें तो।ऐसेका ऐसा ही श्राप्त है, एकल छूटकर व्षमोक्ष ऐसा दिल 
त्रिकालमें हुआ ही नहीं है | इसमें अत्यन्त गूढ़ वात है। भात्मा तो नित्य 
जान आनदका रसकंद है,-इस दृष्टिसे देखे तो जो श्रव॒स्थामें पर निमित्तकी 
अेज्ञा है; उसे लक्षमें न लिया जाये तो वत्तु तो जो है सो है | राग द्वेष 
रूप सस्तार भर उसके अमावरूप मोक्ष-वह सत्र अबस्थामें है, उस अबस्थामें 
निमित्तकी भपेज्षा आती है, हित अकेले दृव्यलभावसे देखा जाये तो छह 
पदार्थ नित्य ऐसेके ऐसे स्थित हैं | 

कि एक वस्तुको छोटा-बड़ा कहने परकी भपेज्षा आती है, कितु 
परकी भ्रपेज्ञा ही नहों तो किसकी अपेक्षासे उस वस्तुको छोटबड़ा कह जायेगा! 
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किंतु जब बस्तुकों अकेला कहना तो तब परकी श्रपेज्षा लक्षमें से निकाल 
देना चाहिए | इसप्रकार आक्षतलके साथ एक कम है; उसकी श्रपेक्षा लक्षमें 
न ली जाये तो वस्तु जैसी है बैसीकी वैसी निरपेक्ष है। खणेकी कलाको 
लक्षमें न लिया जाये तो स्णे जैसा है वैसा ही है, उसीग्रकार चेतन्य अनंत 
ज्ञानादि गुणोंका रसकंद है, उसकी अगस्थामें निमित्तकी अ्रपेक्षासे देखा जाये 
तो-राग-द्रेपरूप ससार है, और राग-द्ेप-मोहका श्रभाव करो तो सम्पकृदशन, 
सम्यवृज्ञान, सम्यकूचारिश्रूप मोक्ञमाग ओर मोक्षकी कलारूप अबस्था होती 
है; किंतु उस निमित्तकी संदूभाव-अ्रभावरूप अपेक्षा लक्षम नली जाये तो 
शात्मद्रव्य, द्रव्य-गुण-पर्यायसे जैसा है वैसा ही है । 

परमाणु द्ब्यमं भी कर्मकी और अन्य १भाविक श्रनेक प्रकारकी 
अवस्थाएँ होती है, उन्हे लक्षमें न लिया जाये तो परमाणु द्रव्य भी पृथक्‌ 
प्रथफ निरपेक्ष तत्त है । 

कर्म मेरी रग-देपकी अबरस्था होनेमें निमित्त है ओर मेरी राग-द्वेषकी 
अबस्था परमाणुक्की कर्मरूप अवस्था होनेगें निमित्त है-ऐसी परस्पर अपेक्षाको 
निकाल दिया जाये तो दोनों पदार्थ जैसे है वैसे ही निरपेज्ञ स्थित है | 

से पद अपने-अपनेमें एकरूप ही स्थित है| आत्मा खय एक 

पस्तु है | वह किसीसे दवा होगा या खतत्र * दवा हुआ तो मान लिया 
है; किन्तु बस्तुतः तो वह खतत्र ही हे | ऐसे सच्चे तत्तकी अ्रद्धामें परकी 
अपेक्षा भी छूट जाती है। बिलकुल खतत्र पदार्थकों एकलकी श्रपेक्षासे 
देखा जाये, अवस्थाओी अपेक्षा लक्षमें से छोड़ दी जाये तो, समस्त पदार्थ 
निरपेक्ष-जसे हैं पेसे है |-ऐसी श्रद्धा की उसमें एकाग्र रहनेका नाम धर्म है। 
यहाँ तो परके सत्रंध रहित वात लेना है| मुझे ओर परको तीनकाल तीन- 
लोकमें सबंध हे ही नहीं, था भी नहीं, तब फिर बंधन और मुक्ति किसे कहे 
जायें * अब है अवश्य, यदि वह न हो तो यह संसार और भोक्ष किसके! 
वे अवस्थाइछ्सि है अवश्य, किन्तु उस दृष्टिको यहोँ गौण करके हव्यहश्टिकी 
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अपेच्तासे कहा है । यह बात श्रह्मन्त सूक्ष्म है | सूचरम मोतियोंको पकड़नेके 
लिये बड़ी-बड़ी संडासी काममें नहीं आतीं, किंतु उन्हें पकड़नेके लिये तो 
छोटी सी चिमटी होना चाहिए । उसीग्रकार यह सुद्षम वात पकड़नेक्े लिये 
स्थृल दृष्टि काममें नहीं आयेगी--किंतु सृद्म दृष्टि होना चाहिए | 

मोह थर्षात्‌ मूर्च्छा बुद्धि । जिसप्रकार मूर्ष्छित प्राणी सब्चे-मूठेका 
विवेक नहीं कर सकता, उसीप्रकार जिसकी बुद्धि मूच्छित है वह शआात्षाका 
ओर परका विवेक नहीं कर सकता, और पुण्य-पाप किये उतना ही मै हूँ 
ऐसा मानता है, वह मूच्छित मोही अज्ञानी है, उसे वस्तु क्या है उसकी 
कुछ मी खबर नहीं है ) मल्ते त्यागी हो या गृहस्थ हो, किन्तु पुण्यादिके 
परिणाम और शरीशदिवी क्रिया मेरी अपनी है ओर मैं उसका कर्ता हूँ-ऐसा 
मान रहा है, भोर शुद्ध चिदानद मूर्ति हूँ उत्तका कुछ मान न होनेसे वे सत्र 
मूर््छित मोही आणी हैं | इतने विशेषण तो यहाँ भ्रक्ञानीको दिये हैं । देखो, 
इस समयसारमें किननी गायाओंसे अं्रतिबुद्धकों सममाते आ रहे हैं | कोई कहे 
कि यह सातर्थ गुणस्थानकी बात है किन्तु ऐसा नहीं है, यहाँ तो अ्रप्रतिबुद्ध- 
पना छुड्ढाऋर आशे ले जाते हैं | 

अत्यत भप्रतिबुद्धको विरक्त गुरुसे निरंतर समभाये जानेसे किसी 
भी प्रकार समझ जाता है। विरक्त गुरु भर्षात्‌ अतरमें विपरीत मान्यता और 
अमुक्त अशमें राग-द्रेषसे भी निवृत्त हैं | आत्माके खभावक्े भानको प्राप्त, 
मुक्तिके सम्मुख हुए, ससारसे निवृत्त हुए-ऐसे गुरु द्वात समझाये जाने पर- 
ऐस्ता कहा है | भज्ञानी गुरुको नहीं लिया है, क्‍योंकि झज्ञानी गुरु द्वारा 
सममाया जाये तो समझा नहीं जा सकता इसलिये ज्ञानी विरक्त गुढकों लिया 
है । जो खभावको ग्राप्त हुए हो उन्हींके द्वारा खरूपको प्राप्त किया जा सकता 
हे । 

'निरतर समकाये जाने प९-ऐसा कहा हे, किन्तु 'कुछु काल 
समझाये जाने पर-ऐसा नहीं कहा है | इन पचमकालके प्राणीशोंको निरतर 
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समझाया जाये तब वे समझते हैं, शिष्यकों चारों पक्षोंसे चारों ओस्के योग 
से समझाया जाता है। 

समय अर्थात्‌ पदार्थ समस्त एकलसे स्थित है। इसप्रकार ज्ञेय अर्थात्‌ 
जानने योग्य वस्तुसे मेण और परका सम्पकुज्ञान द्वारा भेद हुआ, भान हुआ 
वही धर्म है । परका और अपना कहीं मी किसी भी जगह मेल नहीं है । 
आत्माको किसी शरीर, मन, वाणी, राग-देषक्े साथ किसी मी जगह किचितू 
मेल नहीं है, किन्तु अज्ञानी बिना जाने-सममे व्यर्थका झगडा करके परक्ो 
अपना-श्रपना करके, परको विपरीत श्रद्धासे पकड़ रखता है | किन्तु जहाँ 
खतत्रताका भान हुआ कि अरे ! मेरा और परफा कोई सम्बन्ध नहीं है, 
मैंने ब्यर्थक्ी मिथ्या पकड़ की थी--वही धर्म है और परतत्रतामें रुका सो 
अप्र्म है। 

श्राचार्यदेवने खतन्त्रताकी घोषणा की है । तू प्रभु है | खतंत्र है ! 
तुमे अपने माहात््यकी खबर नहीं है इससे तने परको माहात्म्य दिया है, किन्तु 
वह परका माहात्म्य छोड़ दे और भगवान आात्माका माइत्म्य कर | द्रव्यदष्टिसे 
सत्र खतन्त्र पदार्थ हैं, उस इष्टिसे पराश्रय दूर होता है और स्पाश्रय होता है- 
वही धर्म है। हव्यदृष्टिसे प्रयेक रजकण प्रथक्‌ है, प्रत्येक भात्मा स्वतंत्र पृथक्‌ 
है । इसप्रकार ज्ञेयमाोसे और भावकमावसे भेदज्ञान हुआ, प्रृथक््वका मान 
हुआ, उसमें उसे शका है ही नहीं | जो शक करता है वह श्रपना घात करता 
है; शका ही स्तर है। 

अब कलशरूप काव्य कहते हैं: 

( मालिनी ) 

इति सति मह सर्वेरन्ध भावैविवेके 

स्वयमयम्ुपयोगो विश्वदात्मानमेकम । 

प्रकदितपरमर्थेदेश नज्ञानचृत्ते। 

कृतपरिणतिरात्माराम एव प्रवृत्त। ॥ ३१ ॥ 
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; श्र्थ,--इसप्रकार प्र्वोक्त प्रकारसे भावकभाव और ज्ञेय भा्ोप्ते भेद 
ज्ञान होने पर जब सर्व अन्य मावोत्ते मिन्नता हुई तब यह उपयोग स्वय ही शपने 
एक भात्माको ही धारण करता हुआ, जिनका परमार्थ प्रगट हुआ है ऐसे दशन- 
ज्ञान-चारित्रसे जिसने परिणति की है ऐसा, अपने आत्मारूपी उद्यान (वीढ़ा- 
बन ) में प्रवृत्ति करता है--अन्यत्र नहीं जाता | 


इस कल्शमें ३६ वीं ओर ३७ वीं गायाका स्पष्टीकरण करते है। 
भावकमाव और ज्ञेयभाउसे मिन्नत्वका भान होने पर वे सब्र अपनेसे प्रपक्रूप 
प्रतिमासित होते हैं । भावकमावक्का मेद अर्थात्‌ कर्मके निमित्तसे होनेवाला 
विकार मेरा नहीं है--ऐसा जाना ओर ज्ञेयभावका भेद अर्थात्‌ सवे पररब्यसे 
मिन्‍नलका भान हुआ--इसप्रकार दोनोंसे मिन्‍्नत्वका मान हुआ तव उप- 
योग, अतिशय छुन्दर स्वरूप को ही घारण करता हुआ--स्वय अपने एक 
स्वरूपको ही धारण करता हुआ, परार्थ स्रभाव था सो ग्रगठ हुआ ।-ऐसे 
दर्दन-ज्ञान-चारित्रसे जिसने परिणति की है अर्थात्‌ स्रूपकी प्रतीति-स्वरूप 
का ज्ञान और स्वरूपकी स्थिरता में जिसने रमणता की है, अपने आत्मारूपी 
उद्यानमें प्रवृत्ति की है बह अन्यत्र नहीं जाता | 

परसे मिन्न और परके विकारसे मिन्न-ऐसे आत्मामें स्थित हुआ, ऐसे 
अपने स्वभाव की परिणति अर्थात्‌ अ्रव॒स्था की है--ऐसा आत्मा, भ्रात्मारूपी 
विश्वामबागमें कीड़ा करता हुआ ओआत्मामें विचरने लगा--कहीं बाहर' नहीं 
जाता | ' 
मनुष्य फिने जाते हैं तब मोटरों और हृबाई जहाजों में बैठते हैं, ' 
चार-चार मील तक फिरते हैं, और मानते हैं कि फिरनेसे शरीर स्कूर्ति थराती 
है और बादमें काम भच्छी तरह होता दे |- इसप्रकार सकल्प-विकह्पक्े बाग 
में सर्वत्र फिसता हुआ अपनेको पराश्रित ओर अपूर्ण मानता है उसे परसे निराला 
तत्व कहाँ से जमे * दृश्को न जानता हो तो उसमें केलि केसे करे ” स्वय 
अपना ओर ढलता जाये, रुचि करे, जाने और श्रद्धा करे तो उसमें क्रीड़। 
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किये बिना नहीं रहेगा | सच्चा उबान तो श्रात्माका है और उसमें क्रीडा करने 
की यहाँ बात है । 

जीव बाह्यके बाग-बगीचोंमें आनन्द मान रहे हैं। घरमें बाग हो, 
बाममें ठंडे पानीका छिड़काव हो, गुलाबके फूलोंकी सुगन्ध फेल रही हो, पानी 
के फब्बारे छूट रहे हों और भाईसाहव उसमें मित्रो सम्बन्धियोके साथ ब्रीड़ा 
करके आ्नद मान रहे हों, किन्तु वह क्रीड़ा और बाग सत्र होली है । 

आत्मा परसे निराले स्वभावका मान करे तो आत्मारूपी उद्यानका 
आनंद छोडकर परमें कहीं नहीं जाता | स्वभावकी शातिके अतिरिक्त बाह्ममें 
कहीं मी नहीं देखता £ स्वोन्मुख रहकर आत्माकी शत्तिमें क्रीडा करना ही 
धर्म है। 

' आत्मा जड़से पृथक्‌ है,--ऐसा जाने, तो राग-दरेषादिको दूर का 
सकता है, क्षिन्तु यदि आत्माके स्वमावकों न जाने तो श्बगुणों को कैसे दूर 
किया जा सकता है 

सर्व परद्ृब्योसे, शरीरादिसे तथा कर्मके निमित्तसे उद्यन्न हुए भारवेपति 
जब श्रात्माका भेद जाना तब उपयोगको क्रीडा करनेके लिये अन्य कोई स्थल 
नहीं रहा, किन्तु अपनेमें क्रीड़ा करने लगा | श्रन्य शरीरादि पदार्थोंका मैं 
कर सकता हूँ--ऐसी भ्रांति दूर हुई इसलिये उपयोग ज्ञानमें एकाग्रता करके 
ख की ओर क्रीड़ा करने लगा, दशन ज्ञान-चारित्रके साथ एकमेक हुआ अपने 
में ही उमणता करता है । दशशन अर्थात्‌ मै परिषृण हेँ-ऐसी श्रद्धा, ज्ञान शर्थात्‌ 
परसे निराला अपना ज्ञान और चारित्र अर्थात्‌ राग-द्ेष रहित अपनेमें स्थिरता- 
यह तीनों एक होकर अपने स्वरूपमें परिणमन काते हैं || ३७ ॥ 

अब, इसप्रकार द्शन-ज्ञान-चारित्र स्वरूप मोक्षमार्गी आत्माको संचे- 
तन अर्थात्‌ आत्माका भनुभव केसा होता है वह कहते हैं | 

अप्रतिबुद्ध अज्ञानीने अमीतक गाधाके निमित्त द्वारा अर्थात्‌ शाबके 
निमित्त द्वारा, अपने उपादानसे, एक रजकण भी मेरा स्वरूप नहीं है ऐसा 
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जाना | अब, एक रजकण मी मेत स्वरूप नहीं है-ऐस। दश्शन-ज्ञान-चारित् 
द्वारा जाता वह ३२८ वीं गाधामें कहते हैं | 
अहमिको सलु सुद्ो दंसणणाणमहइओ सदा रूवी। 
एव्रि अधि मज्फ किचिवि अणएं परमाएमित्तंपि॥३८॥ 

अथेः-दरानकज्ञानचारित्ररप परिणमित हुआ आता ऐसा जानता 
है कि निश्चय मै एक हूँ, शुद्ध हूँ, दर्शनज्ञानमय हूँ, सदा अरुषी हैँ; 

कोई भी अन्य पर द्न्य परमाशुमात्र भी मेरा नहीं है यह निश्वय है | 

ह अब ३८ वीं गाषामें योगफल आता है | धर्मी जीव भपने भागाको 
परसे मित्र जान छेनेके पश्चात्‌ आत्मार्मे किप्त प्रकार एकाग्रता करता है वह 
कहते हैं। दशन-ज्ञान-चारित्रमे परिणमित श्ात्माने अभी मोक्ष प्राप्त नहीं किया 
है, किन्तु मोज्षमागमे प्रदत्त है बह क्या जानता है सो कहते हैं | 

मैं एक हूँ, शुद्ध हूँ, ज्ञाता-द॒श हूँ।--ऐसे समस्त विकल्प चौथे पे 
छुठवे गुणस्थान तक आते हैं, सातवें गुणस्थानमें तपा श्रेणी चढ़नेके पश्चात्‌ 
ऐसे विकल्प नहीं होते, इससे जो श्रेणी चढ़गया है उसकी यहाँ बात है, 
किन्तु यहा तो चतुर्थ गुणस्थानवाज्ञेकी बात है | धर्मात्मा ज्ञानी अपने भागा 
की भावना करता है कि मैं एक हूँ, शुद्ध हैँ, सदा अरूपी हूँ, परमाणुमात्र भी 
पेश नहीं है ये निश्चय है | 

जो, शनादि मोहरूप अज्ञानसे उन्मत्तमनेक्े कारण अत्यन्त अप्नति- 
बुद्ध या वह अज्ञानी अनादिसे मोहरूप अज्ञानसे मे शात निमल स्वमावरूप 
हूँ---यह भूलकर, रागादिकका कर्ता होता है और उन्मत्त द्वोकर पागलपनके 
कारण, शरीरादि, बरी, कुठुम्बको अपना मानता हुआ मूढ़ हो रहा या | संसार 
के चतुर ससारमें उम्मत्त हुएको चतुर कहते हैं, किन्तु दुनिया तो प्राय है; 
पागल पागलको चतुर कहता है, उत्तकी प्रशसा काता है, किन्तु ज्ञानी उसे 
अच्छा नहीं कहते । 
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निरंतर समझाया जाता है-ऐसा आवचार्यदेवने कहा है, किन्तु शिष्य 
सारे दिन गुरुके पास बैठा-बैठा छुनता रहे-ऐसा तो नहीं होता; ओर गुरु 
सारे दिन सुनाते रहें--ऐसा भी नहीं होता, क्योंकि मुनि कहीं सारे दिन 
उपदेश नहीं देते, वे तो अपने ज्ञान-ध्यानमें लीन होते हैं, निरंतर नहीं सम- 
भाते हैं, और सममानेवाले गुढका उपयोग मी संदेव इसे समभाता रहूँ ऐसा 
नहीं रहता है। समझानेवाले ज्ञानी गुरुक्को तो ऐसे भाव होते हैं कि दूसरेको 
समझाना होगा और उसकी पात्रता होगी तो सममभमें आयेगा | पर पदार्थको 
सममाना मेरे हपकी बात नहीं है | 

गुरुका उपयोग तो निरंतर ज्ञान-ध्यानमें होता है-दूसरेको समझाने 
की ओर निरंतर नहीं होता, तथापि ऐसे गुरुने (-श्री श्रमृतचंद्राचार्यने ) 
खंय ही निरंतर समभझाना कहा है, खय पंचमहात्रतधारी मुनि हैं | उन्होंने 
स्वयं ही निरंतर समझना कहा है उसका आर्थ दूसरा है । 

समभनेवालेकी सममनेकी निरतर आतुरता है, निरन्‍्तर समझानेका 
कामी रहता हुआ व्तता है, समझनेवालेकी आतुरता निर्तर समझनेकी है 
इसलिये उसने गुरुको दूर नहीं रखा है. निरन्तर गुरुके पास बेठा नहीं जा 
सकता किंतु हृदयसे गुरुको दूर नहीं रखा है। समझनेवाला खाता है, पीता 
है, व्यापार करता है, किन्तु निरंतर आकाज्षा बनी रहती है कि क्र अवकाश 
मिले ओर कब गुरुके पाप्त जाके और गुरु मुझे समझाये | इसलिये अन्य 
कार्य करने पर मी निस्‍न्‍्तर समझनेमें शिष्पका सप्य जाता है -ऐसा कहा जाता 
है । व्यापारके, खाने-पीने आदिके अन्य जो अक््य भाव श्राते हैं उन्हें गौण 
कर दिया है। 

सममभेनेके कामीकों विचार आता है कि यदि इस भव समझरमें 
नहीं श्रायेगा तो कहाँ आश्रय मिलेगा ? इस भवमें जन्म-मरणके भाव न ठल्ते 
'तो फिर कहँ। टाहँगा * जन्मरणकों दूर करनेवाला सम्पादशन न हुआ 


तो ऐसा तारनेवाला अन्यत्र कहढीं। मिलेगा ? ऐसी भावना होनेसे समस्त गृहकार्य 
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करने पर भी, निरन्तर अ्वशवी ओर सममनेती जिज्ञासा रहती है, इससे निर- 
न्तर छुनता है ऐसा कह्दा है | किन्तु शाक्षमं निमित्तदी मात्रा ली है, पट 
कर वात ली है कि गुरु निस्तर समझाते है | बात निमित्तसे ली है, किन्तु 
यधार्थ बात तो उपादानसे है। गुरुफे निमित्तवी ओोरसे बात ली है कितु 
ययार्थ बात तो शिष्यक्रे उपादानके ओोरकी है | इसमें झलौकिक मत्र मरे हैं। 
समयसारके स्वयिता श्री कुन्दकुन्दाचायदेवने और टीकाकार श्री अमृत्द्रा- 
चार्यदेवने अलौकिक मत्र भरे हैं ? एक अदूभुत रचना होगई है। 

समभनेवालेको निरंतर समझनेकी आतुरता और जिश्ञाता रहती है। 
किन्तु ज्ञानी मुरुका अर्थात समझानेवालेका उपयोग नित्य ऐसा नहीं रहता 
कि इसे समभाऊँ, किन्तु शिष्यकी इतनी पात्रता है कि चाहे जितनी क्षा 
सुनायें तथापि प्रीतिपृंवेक उम्रतासे सुनता है--प्रमाद नहीं भाता | यहाँ 
समभनेक्रे भातरक्री मुज्यता है। ससारके अन्य काये करने पर भी समझनेकी 
जिज्ञात्षा रहती है, इसलिये अन्य राग-दैषके भावक्नो गौणा करके कहा है कि 
निरतर छुनता है | जब स्त्रय समझता है तब गुरुका निमित्त होता है-ऐसामी 
इसमें आ जाता है। 

जिसे निरतर सतको सममनेकी जिज्ञासा रहा काती है कि धुके 
समझना है, समझना है!--ऐसे पात्र जीबको समझानेसे वह महामाग्यत्ते समक्ष 
है | शिष्य पुरुषार्थते समझा है, उस पुरुषार्थकों यहाँ मद्दा भाग्य कष्ष है। 

शिष्य पहले भप्रतिवुद्ध था तब गुरुसे कहता पा कि--शरी! मिन 
है और आत्मा मिन्न है -ऐस्ता हम नहीं समझते हैं, किन्तु धर्मामा गुरके सा 
पनेसे किसीप्रकार समझें आया । किसी प्रकार यानी कोई तुल्त समझ जाता है 
ओर कोई अधिक विचारऔर मंयन करनेसे समझता है | भव शिष्य समता! 
सावधान हुआ कि मैं कौन हूँ ? यह किसके गीत गाये जा रहे हैं ! भो ! मैं तो 
शुद्ध निर्मल ज्ञानज्योति हूँपद शरीशदि मेरे कुछ मी नहीं हैं | मोहका अमाव़ करे 
सावधान हुआ है। झह्े | परे लिये जो दौड़-घूप करदा था उसमें मे! ड़ रै 
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कर्तव्य नहीं था-उलठा मेरा बिगड़ जाता था,। सावधान हुआ क्रि-भरे रे ! 
परोन्मुबतासे मेश अहित द्वोता था | मेरा सरूप क्‍या है ? पर मेरा स्वरूप 
नहीं है | मेश स्वरूप तो मेरे आगे है;--ऐसा विचार काके सावधान होकर, 
स्वरूपमे एकाग्रता-लीनता करता है । मोह था तब सावधान नहीं था-मोहका 
अभाव होनेसे सावधान हुआ, इसलिये 'सावधान' शब्द लिया है| 

जैसे कोई मुट्ठी में रखे हुए खरे को भूल जाये उसी प्रकार अत्तमा 
को भूल गया या । देखो, हपमे सोनेको बतलाते हैं उसी प्रकार भराव्माको द्ाप 
में बंतलाते हैं । जैसे---किसी मनुष्य की मुद्दीमं सोना हो, वह किसी दूसरे 
महुष्यके साथ बातोंमि इतना लीन हो भाये कि मुट्ठीम पकड़े हुए सोनेक्ों भूल 
जाये---श्ररे ! मेत सोना कहाँ है ? इसप्रकार ढूँढ़ने लग जाये, फिर चारों ओर 
देख;भहीं मी दिखाई न दे इसलिये मेरे ही पास है-ऐसा स्मरण करके निश्चय करता 
है, पुनः याद करके खण को देखता है | स्तर मेरे हाथमें है ऐसी खबर तो, थी, 
किन्तु भूल गया या, वह स्मरण होनेसे पुनः देखता है | दृशतमें पहले खबर 
थी और फिर स्म'ण होता है, किन्तु'ठस इशंतके सिद्धातमें-- अनादिका 
अज्ञानी था और फिर ज्ञान होता है--इतना अतर है| सुबणके न्यायानुप्तार 
अपने परमेश्वरको भूल गया था |--अपने सर्व सामर्थ्यसे परिष्णे, अनतज्ञानशक्ति, 
अनंत्तवीयेशक्ति, अनत आनदका कंद आदि अरन॑त गुणोंका पिणड --ऐसे अपने 
परमेश्वर (आत्मा) को भूल गया था | अत्माको रंक-मिखारी नहीं किन्तु पहलेसे 
ही सर्वे सामथ्येसे परिपूर्ण कहा है । 

* आचार्य देव कहते हैं कि आत्मा तेरे पास है किन्तु तू भूल गया 
है--जैसे स्वणे अपने हाथमें ही था किन्तु तू भूल गया था उसी प्रकार 
झातमा शरीरें होगा या शरीरसे बाहर | पुण्यसे लाभ होता होगा ! पुण्यते 
झात्मर्म होता होगा [--ऐसा मानता था। अनादिसे आत्मावों मूल गया था, 
किन्तु सर्वेक्षामध्येके धारक परमेश्वर आतमाका क्षणमें भान करके क्षणमें गगे- 
'हैष दूर करके केवलज्ञान प्रगठ करता है । -ऐसा आत्माका अलौकिक खपाव 
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है। आतमाकों परमेश्रर-तीन लोकका नाथ कहा जाता है वह तीमलोगज़ो 
जाननेकी अपेक्षाप्ते कक्ष जाता है; किन्तु जगतका सद्दार; उधत्ति या रक्षण 
करता है ऐसा कोई ईश्वर नहीं है | मे स्वमाव ऐसा है जि तीनकाल तीन- 
लोकके पदार्थ मुके लुमाने या प्रतिकूलता करनेगें समर्थ नहीं हैं। कहो! 
में ऐसे अपने भगवान भात्माकीं भूल गया या । जिसप्रकार अपधकार प्रकाश 
से दूर होता है उसी प्रकार अब्ञान ज्ञान द्वारा नष्ट हुआा। यो अतक्षत्त है 
सो मे हूँ--वाह्य तत्त मै नही हँ,--ऐसा ज्ञान, श्रद्धा ओर आचरण किया 
श्र्पाद्‌ उसीमे तन्मयता की-लीनता की । देखो, इसमें अतरकी क्रिया भागी, 
अंतरका चारित्र आया | जैसा जाना था बसी ही मान्यता करके, उप्तीर्मे आप- 
रण करके, जैसा था वैसा एक श्रात्माराम हुणा | तथश्वात्‌ कहता है कि यह जो 
मैंने जाना 'यही में हूँ 'ऐसा ही में हैँ, ऐसा अनुभव करता हूँ कि मैं पेत्य 
मात्र ज्योति हैं--जो कि मेरे अनुभवसे प्रत्यक्ष ज्ञात होता है | 

आत्मा सव-पद््रकाशक है। अग्निको खबर नहीं है कि में खनर 
प्रकाशक हैं, किन्तु इस जाननेवाले को खबर है कि मे ल-परप्रसाशक हूं | 
आत्मा  स्वय अपनेको जानता है श्रौर दूसरोंको भी जानता है, इस अकाए में 
अपने अतखानसे जानता हूं कि में स्पष्ट प्रत्यक्ष ज्ञान ब्योति हूँ। 

चिन्मात्र आकारके कारण में समस्त ऋप्ररूप तथा अक्रमझूप पवन 
व्यावहारिक भावोंसे भेदरूप नहीं होता इसलिये में एक हूँ । 

में ज्ञान मात्र विशेष आकार हूँ। ऋमरूप अर्पात्‌ नए-नारकादि 

पर्याय, मनुष्य और नारी आदिके भव-सव एक साय नहीं होते इसलिये वे 
क्रमरूप हैं और लेश्या, योग आदि व्यावहारिक भाव सब एक साथ वर्तत हैं 
इसलिये वे अक्रमरूप हैं | बालक, युवा और वृद्ध--यह तीन अव्खाएँ की 
पक बतती हैं और अंतरमें होनेवाले तीज-मद राग-द्रेप भी आम ते 
हैं | ऋमरूप अर्थात्‌ एकके पश्चात्‌ एक अवस्था । जैसे कि-छणें कोष हे, 
छणमें भमिमान हो, फिर लोभ हो आदि अवस्था क्रमपूेक होती है, भो 
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थोग, कषाय, लेश्या; मतिज्ञान, श्रतज्ञान आदि समस्त भेद आत्मामें एकसाथ 
अक्रमरूप बरतते हैं---वें समस्त ऋमरूप और अक्रमरूप भेद प्रवरतमान होने 
पर मी, और वे अनेक मेद, ज्ञानमें ज्ञात होने पर भी मै उनसे खण्डरूप नहीं 
होता, इससे मेरे एकलका नाश नहीं होता, मै तो अपनेमें एकरूप ही कार 
का हूँ, मै तो चिन्मात्र आकार के कारण एक हूँ। 
!'' . पहले गुरुने प्मकाया कि 'तू ऐसा' है तू ऐसा है |! अब, शिष्य 
कहता है कि--ै ऐसा हैँ, मे ऐस हूँ मै शुद्ध हूँ" नर-तारक भादि प्रकृति के 
जो फल हैं उनरुप मै नहीं हूँ, राग-देप शुभाशुभ आदि विकार भी मे नहीं हूँ । 
धर्मी हुआ इससे कहता है कि-जिसग्रकार कोई मुट्ठीमें रखे हुए सुवर्णको भूल जाये 
उसीग्रकार मैं अपने परमेश्वर को भूल गया या । वास्ततरमे मै मनुष्य नहीं हूँ, 
' मै बणिक नहीं हैँ, मे श्री नहीं हूँ, में पुरुष नहीं हूँ, किन्तु उन सबसे प्रथक्‌ 
ज्ञायक मात्र ज्योति हूँ | 
मैं जीव हूँ;-ऐसा विकल्‍्ष्प आये वह मे नहीं हूँ, जीवके विकल्पका 
मेद पड़ता है उतसे मे मित्र हूँ। में शरीएदि जड़ पुद्ल आदि अन्रीव 
द्रव्योंसे मित्र हूँ, दया, दानादिके जो शुभ परिणाम होते हैं उनसे भी मे मिन्न 
हूँ, हिंसा, कूठ आदि पापके भाव होते है उनसे मी मित्र हूँ, श्राश्रव अर्थात 
जिस अत्रस्थाके निमित्तसे कर्मके रजकश शआयें उससे मी मे मित्र हूँ। सब्र 
अर्थात्‌ कर्मोको रोकनेकी अ्रवस्थाका विकहप मी में नहीं हूँ और सबस्की पर्याय 
जितना मी मे नहीं हूँ-मे तो त्रिकाली अजण्ड ज्ञानखरूप हूँ, विजश अर्थात्‌ 
आत्मार्मे जो कर्मोकों दूर करनेकी अवस्था होती है उस निजराक्ा विकल्प भी 
में नहीं हूँ; और निजंश शर्षात्‌ श्रात्माक्ती विशेष स्थिस्तारूप अवस्था 
“जितना भी मै नहीं हूँ । मैं तो परिपूर्ण खमावसे नित्य परिएर्ण हूँ । वन्धका 
विकह्य भी मे नहीं हूँ, मेशा मोक्ष होगा--ऐसा जो विकल्प है वह मी राग 
है; उस गगपे मेश खरूप मित्र है, ओर जो मोक्ष है सो अवस्था है,-पर्याय 
है; वह अबस्था प्रति समय बदलती है, इसलिये उस सम्यकी अवस्था जितना 
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मी रमन एूँ। मे तो जिकाली शास्यत हैँ, मोढकी अगत्यातों सादि झनंत 
ऐै; फर्योकि पहले अनादिकालसे संसार अगरपा थी भर फि मोद 'णतत्वा 
शैती है, और मैं तो भनादि अंत शुद्ध एफल्प है इसलिये उस गोक्ष- पर्याव 
जितना भी नहीं (| 

यह नग्तसोकि मेद हैं उसमें रागके विक्रय झाते हैं, इसलिये मैं 
उन्हें तोड़कर भपने गायक समा हूँ -इसप्रकार शिव परी होक़ा मावना 
करता है। सचा मान ऐनेसे नर्थोत्तय गेदरूप भातित होते हैं। सवतसेकि 
जो पिकल्य 5 से धशुद्ध भय है; एकरूप खमत्रकां झञान हुछा यहाँ नवे- 
तस्वके विमच्यसे प्रपतु दोपर अंशतः शुद्ध हुआ | में जीअ, झजीय, भास्त, 
बन्घ, संग, निभा और मोक्ष -समझ्त मेदोंके व्रिफक्षपकी अशुद्धतास्यरूप नहीं 
9, नक्तजोंके मेदोंगि अटकनेवाला में नहीं ै, सर और निर्मत्री भर 
अयस्थामें भी में रुकनेतराला ना हैं | तो फिर में कैसा हूँ? में तो शुद्ध हूँ, 
नयतसके मेदोंका गात्र जाता है | 

प्रश्तः-- यह तो सात गुणसानवालेबी बात है न ! 

उत्ता,--नहीं, यहाँ तो चतुप गुणस्थानवालेकी बात है सातेों 
गुणस्पानमें तो अप्रमत्त ध्यानमें स्थिर ऐो जाता है, वहाँ ऐसे विकम्य कई होते 
हैं? इसलिये यह तो चतुर्य गुशस्थानवाले की बात है | 

नवतसके भाव मेदरूप हैं इसलिये उन्हें व्याउद्वारिक कहा है, 
उनपर लक्ष करनेते राग भाता है, इसलिये में तो शाम्बत ठक्ोपीण हूँ; 
नवतलवके तागके भेद पड़ते हैं. उनसे में नहीं भेदा जा सक्‍ला, में तो टंको- 
सीणे हूँ। 

नर, भारक, बालक, युवा, इद्ध, ग़गहेपादिके मेद और लेश्या, योग 
आदि अनेक भेद होने पर मी में चिन्मात्र आकार हूँ, मेत ज्ञान अनेकरूप 
नहीं ही जाता | ऋषरूप और श्रक्रमरूप होनेग्राले अनेक भेदोंके सामने एकेव 
'प्रदण किया और नवतत्तके भेदसे भशुद्धता भाती थी इससे उस भशुद्ताते 
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रहित शुद्ध कहा । 

चतन्यमात्र होनेसे सामान्य-विशेष उपयोगपनेका उल्लेघन नहीं 
करता; सामान्य अर्थात भेद क्रिये बिना जानता सो दशन, और विशेष 
अर्थात्‌ मिन्न मित्र जानना सो ज्ञान,-ऐसे सामान्य-विशेषपनेका मैं उल्लंघन 
नहीं करता इसलिये मै दरशन-ज्ञानमय हूँ । 


स्पशश, रस, गध, वर्ण जिप्तका निमित्त है ऐसे सवेदनरूप परिण- 
प्रित हुआ होने पर भी स्पर्शादिर्प परिणमित नहीं हुआ हूँ, इसलिये परमा- 
र्थतः में सदा श्रूपी हूँ । 

स्पश--ठंडा, गर्म, हलका, भारी, रूखा, चिकना, कठोर, नरम 
-बह मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त है | उसीग्रकार रस --छट्टा, मीठा, चरपरा, कड्वा, 
कपायला-वे सब रस मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त हैं। और गंध--सुगंध, दुगेध 
भी मेरे ज्ञानमें बाह्य निधित्त हैं, बण--काला, पीला, हरा, लाल, सफेद--- 
यह सब वर्ण मी मेरे ज्ञानमें बाह्य निमित्त हैं। मेरे ज्ञानमें यह सत्र ज्ञात 
होते हैं । 


यह स्पश है, गंध है, वर्ण है,--ऐसा मेरे जाननेंमें आता है; 
ऐसा संवेदनरूप मै परिणमित हुभा हैँ 


जिप्तप्रकार दर्पणमें सामनेवाले पदार्थ जैसे होते हैं वैसे ही प्रति 
विम्बित होते हैं, तथापि द्रपण तो उस वस्तुरूप परिणमित नहीं हुआ है। 
उसीप्रकार यह रूप काला है, यह सफेद है,---ऐसा जाननेके सेदनरूप 
मै परिणमित हुआ होने पर भी उन वर्ण, गंध आदि रूप नहीं हुआ हूँ । 


अज्ञानीकों जब स्पशी, रस, गंध आदिकी अवस्थाश्रोंकी जाननेका 

समय आता है तब वह ज्ञातारूप न रहकर-मै पर पदार्थरूप हो जाता हैं- 
ऐसा मानता है।खानेका लोलुपी जब्र खनेके पदार्थ दूध, दही आादिको 
; देखता है तब तम्मय होकर कहता हे कि कितना गाढ़ा दूध है | दही क्ित- 
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ना चण्दा है (-उ्ाप्रफा! रचिपूकक बड़ता 2 गागों लाये परथागर्थरय हो 
जता हो | फिम्तु जानी उसका गाता खहता है, मात्र साममेगले ददार्थका 
रूप सा £ गैसा जानता है। सानियाय वदार्म जमा हो मैने ही मोदन- 
रुप शान होते ऐ--ऐसा फ्रटपर आनामदेगयों इस बात पर भार ठेना है 
कि जमा निमित्त हो यैस्ा ही शान होता हैं -उसमे मिन्न नहीं होता, इसमे , 
वैसे की सोदस रण पा है । भाणा उसे ही मोदनस्था होना है उसलिये , 
उसे शनता है किन्तु इसरुस नहीं होना । 

सारी, गध आदि मेरे शान शान हों तब साममेग्राली वस्तु लड़ी 
ऐो तो पर्रेका ही जान ऐना है-विकीत ज्ञान नहीं होता, जिम कम जैसा 
का शत हो, जेस्ता गंधका गान हो, थेत्ता स्पर्शका शान हो उत्त समय 
सामनेगाली गस्‍्तुफी पर्याय भी मैसी ही। होती है| जान भले ही सामनेगाली 
पतु जसी हो पैसा ही ऐ, किन्तु यह उलु तो निमित्त ऐै, हैय रै, उसे 
जानते हुए में स्पशादिख्य परिणम्रित नहीं होता, मे तो जाननेक्ा समाव 
है इसलिये जानना हैँ। जय ठठऊा बुलार झाता हो तो ठठका बुखार है- 
ऐसा ज्ञान जानता है शोर गर्मका बुखार घाताहों तब जान बसा जानता 
है | गुलाबका फल सामने हो तो यह गुलाब फ्म रै-ऐसा ज्ञान जानता 
ह£ किन्तु उसे मोगरेका फूल नहीं जानता | इसलिये सम्मुत अ्ता पदार्य हो 
वैसा ही जान जानना है | धर्मामणा समता है जि समस्त रापी पदायोंको 
जानते हुए भी मे रूपी नहीं होता, उन पदाक्रि झूपयें परिणमित नहीं 
होता इसलिये में भज़पी हूँ । 

जिज्ञाप्तु शिष्प समक गया; नवतरसोंकि मेदसे मित्र अपनेको अमेद 
जानने लगा, और स्पर्शादि मेरे जाननेगें निभितर हैं, उिन्तु मैं उन स्पर्शादि- 
रूप परिणमित नहीं हुआ हूँ, इसलिये में श्ररूपी है आदि जानने लगा। 

धर्मी शिष्य भावता भाता है कि-इसप्रकार ससे मित्र निज स्वप 
का अनुभवन करता हुआ में प्रतापवत है। 
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शगे बहुत बात कही जा चुकी है उसम्रकार श्र्थात्‌ उस विधिते, 
सर्वेसे मित्न, शरीरादिरुप मैं नहीं हूँ । इसप्रकार सर्वका मित्र अनुभवन करता 
हुआ कहता है कि मै प्रतापवत हूँ, किसीसे दवा हुआ नहीं हूँ। मेरे प्रताप 
खरूपको कोई दबा नहीं सकता। इसप्रकार सम्यक्‌ दृष्टि जीव परम पुरुषार्थ 
द्वात अपनेको ग्रतापचत मानता है । 

धर्मामाकों आत्माकी पहिचाव होनेके पश्चात्‌, शरीरमें चाहे जेसे 
रोग आर्य, भब्ुकूलताशतिकूलताके प्रसंग भय, किन्तु मेरे आक्षामें प्रभुख- 
शक्ति है इसलिये मेरे प्रतापको कोई खण्डन नहीं कर सकता। 

समयप्तारमें ४७ शक्तियों आती हैं, उनमें सातवीं प्रभुत्त नामकी 
शक्ति भाती है, वह इसमप्रकार हैः--जिस प्रताप अखण्डित है श्र्थात्‌ किसीके 
द्वारा खण्डित नहीं किया जा सकता ऐसे खातत्यसे शोभायमानपना जिसका 
लक्षण है- ऐसी प्रभुलशक्ति | धर्मी जीव ऐसा समझता है कि मुझमें प्रभुल- 
शक्ति है, मै तीनलोकका नाथ हूँ, मेरी खतत्र शोमा मेरे अपने आधारसे 
है, तीनकाल तीनलोकमें मेरी शोभा शरीरादि और शुभाशुभ भावोके आधीन 
नहीं है, एक रजकरण या राग मेरी स्वतत्र शोभाको नहीं रोक सकता-ऐसा मै 
प्रतापवंत हूँ। भआत्माने अ्रतंतकालमें एक छ्ुणमात्र भी पहिचान नहीं की कि 
मैं कौन हूँ | यहाँ तो प्रतापबंत कहकर एक छुणमें पहिचान करके पीछे 
रहनेवाला नहीं हूँ-ऐसे अप्रतिहत भावको स्वीकार किया है | 

योगी हो और ऐसा मानता हो कि शरीरादिसे तथा शुमाशुभभावसे 
मुझे सद्दायता मिलती है तो वह योगी नहीं किन्तु भोगी है, क्योंकि वाहरसे 
योगी हुआ किन्तु अतरमें मैं परपदार्थका कर्ता हूँ, मै परपदार्थका भोक्ता हूँ- 
ऐसी दृष्टि है इससे वह परपदार्थका मोगी है किन्तु योगी नहीं है | सच्चा 
योग वह है जिसमें आत्मत्वभावका व्यापार हो। मुझमें प्रभुलशक्ति है, 
शरीरादि और पुण्य-पापके भावोंका मै कर्ता-मोक्ता नहीं हूँ, मेरी प्रताप सपदा 


को कोई दजा नहीं सकता, किन्तु मैं अशुद्धताको कुचलनेवाला हूँ | बाह्य- 
२० 
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सयोगमे चाहे जो बने, किन्तु मेरे अतर स्ररप पर उत्तका कोई प्रभाव नहीं 
है, वर्षोक्रि मुमापे प्रभशक्ति है। इसप्रकार धर्मी जीव अपने श्रागाकों प्रगु 
मानता है कि जिसका प्रताप अखणित है,--इसप्रकार अपनी स्वतंत्र शोमा 
में लीन शोनेका नाम योग है। धर्मी जीव तत्तारों हो, तपापिं बह योगी है, 
क्योकि परभावक्े कतृलमोबतूलक। मात्र लूट गया है, मेश उपभोग मुझ ही 
है-ऐसा भाव हुआ है, पक्के फतय-मोक्ठृसमे झत्ता रहता है इमलियें 
इप्टिसे योगी है, किन्तु अमी अस्थिस्ता बनी है । जब बह मुनि होगा तब 
इृष्टिते और स्पितताले-दोनों प्रकासे योगी होगा। 

प्रश्न:--शाक्षगें कहा है ज्ि-महावीर स्वार्मीने छुद् छुद्ठ महीनेके 
उपवास जिये तब कर्मोका नाश हुआ | उपयात्त किये बिना कहीं कर्म दिस्ते 
होंगे ?-टूटते होंगे ? इसलिये उपवास ऋरनेसे ही कर्मोंका नाश होता है ? 

उत्त।--महाव्रीर भगवानने कैसे उपयात्त किये थे? तुप्र जिन्हें 
उपयास कहते हो ऐसे नहीं, किन्तु वहों तो झामाके अनुभवर्में-अतीखिय 
आनंदरसमें स्पि! होनेते -लीन होनेते सहज आहारकी इच्छा टूट गई थी, 
आहार लिया है या नहीं लिया-उत्तका भान भी नहीं था, ठप्त झोर का विक- 
लय तक नहीं उठा, आत्माकी अमृत उफारयें बाह्य आहारकों भूल गये हैं। 
सहज ही इच्छा टूट गई इसका नाम उपवास है। चौथे-पाच्वें गुणस्थानमें 
श्रावकओो और छइट्टे-सात गुणस्थानमें मुनिको, सिद्ध भगवान जैसी अमृत 
की डकारें आती हैं । 

में शुद्ध चिदानन्दमूर्ति ह-ऐसे भानमें क्रमश" स्पिस्ताकी वृद्धि 
होनेते आनंदकी धारा बढ़नेसे सहज इच्छा टूठ गई और सहज ही मद्दावीर 
स्वामी आहारकों भूल गये थे-इसका नाम सच्चा उपवास है। यदि शुभ- 
परिणाम हों तो पुण्यवंध करे और अ्रमिमान आदिसे प्रसिद्धिमें आनेक्ा देतु 
हो तो पापवध होता है | ज्ञानीको मी उपवासके शुभपरिणाम आयें उनसे 
पुण्यका ही वध द्वोता है, किन्तु जितनी स्वरूपकी लीनता हो उसके द्वार 
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कर्मका नाश होता है| महावीर भगवानकों मी जो स्वरूपकी लीनता हुई 
ओर सहज आहारकी इच्छा टूट गई-उस सवरूपकी लीनता द्वाश ही कर्मोंका 
ताश हुआ हैं-शुभ परिणामसे कर्मोका नाश नहीं हुआ; शुभपरिणामका करते 
ते मी भगवानको नहीं था | शाक्षमें किस अपेक्षासे बत-प्रत्यास्यानका स्वरूप 
कह्य है उसे सममे बिना बाजार उपवास करे, तथापि श्रात्माको उसका कोई 
फल्ल नहीं है | है स्वगका फल मिलेगा किंतु भव कम नहीं होंगे। जैसे उप- 
बांस करके जीव अनंतवार नवमें ग्रेवेयक तक हो आया किन्तु एक मी भव 
कप्त नहीं हुआ | 


धर्मामा ज्ञानी कहता है कि में तो ग्रतापबंत हूँ, मेरा ही प्रताप 
चलता है | जिसप्रझ्नार लौकिकम राणा ग्रताप होगये हैं | उन राणा प्रतापमें 
ऐसा बल था क्रि--मे हिन्दू हूँ, मुफे कोई जीत नहीं सक्षता | ऐसी लौकिक 
श्रद्धा द्वारा अपने घोडेका पेर सरदारके हाथीके दाँत पर रखा और ऊपर 
बैठे हुए महावतको भाले द्वारा मार गितया | उसीग्रकार यह आत्मा भाव- 
श्रायप्रताप है, उस प्रतापी आा्माका भान होने पर चार गतियोंक्रों नष्ट 
करनेका पुरुषार्थ जागृत होता है| चारगतियोका मूल मेरे हिलानेसे हिल्नता 
है; ठालनेसे टलता है, मेरा ही हुकम चलता है-सत्र भेरे ही हापकी बात 
है-- ऐसा मे प्रतापवत हूँ । 

प्रश्च.--जबतक यह समभमें न श्राये तबतक क्‍या करना ? 

उत्त,---यह समझमें न श्राये तततक सत्‌ समागम करना चाहिये, 
अन्य सब सच्छुन्द छोड़कर, मरणके अन्तिम खास तक मी शाक्षाभ्यास 
तत्व्चितन और सत्तमागम करना चाहिए । मुनिर्योकी भी उपठेश दिया है 
कि है मुनि ! मरणके अतिम आस तक शाबका, विचित्र प्रकास्के अव्याक्ष 
शाखका, सम्पकृप्रकारसे अभ्यास कमा चाहिये | ज्ञान-ध्यानमें लीन होने 
पर समाधि-पर्णसे देह छूठे तो एक-दो भवर्मे मुक्ति दोती है । यह बात 
निश्चित द-करमी बदस नहीं सकती | 
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उपरोक्त कपनानुसार मुझ प्रतापवत वर्तनेवाले को, यपि बाहमें 
अपनी अनेक प्रकारकी स्वरूप सपदा द्वात समस्त परदव्य रफुगयक्षान हैं; 
तथापि कोई भी पर्धव्य-परमागुमतात्र मी-भपनेरूप भासित नहीं होता | 

धर्मामा विचार करता है कि मुझप्ते बाहर अनेकों परपदार्थ उनकी 
ऋद्धि दाता स्फुरायमान हैं | उनकी सपदा उनसे है, आत्मामें उनके खरूपकी 
कोई सपदा नहीं है । शरीरादि और शुभाशुभइत्ति दिखाई देती है वह मेरी 
सम्पदा नहीं है-जड़की सपदा है। जड़में उसकी भपनी अनेक अकारकी शक्ति 
तथा ऋआद्धि स्फुरयमान होती है--ऐसा जहाँ भान हुआ वहाँ कोई मी पर्व 
अपने रूपसे मुझमें भासित नहीं होता | परद्॒न्योंकी सपदा परद्नव्योंमें सफुराब- 
मान होती है और मेरी सपदा मुझमें स्फुशयमान होती है, इससे कोई परमाखु 
मात्र मी मुझे अपनेरूप मासित नहीं द्ोता । दोनों वस्तुओंको खतन्र रखता 
हुआ खय प्रताववत बरतता है, इसलिये कहीं बाह्मसे परद्रब्योंका नाश नहीं 
होगया है--परदव्य कहीं उड़ नहीं गये हैं, किन्तु मैं अपनेमें और वे (फ- 
द्रव्य ) अपनेमें,--इसप्रकार अस्ति-नास्ति बतलाते हैं । 

धर्मीकी पहिचान क्या है ? कि एक (जकण भी मेरे आधीन नहीं है, 
मैं किसी रजकणके आधीन नहीं हूँ। में एक मी रजकणका कर्ता कहीं हूँ, और 
वह मेरा कर्म है; मेरे शुद्ध स्वभावका मे कर्ता हूँ और मेरी शुद्ध अवस्था मेश 
कर्म है ऐसा भान वह सम्यक्‌ इष्टिकी पहिचान है। 

अनत रजकरणोमें से एक रजकण-परमागुमात्र भी भेरा नहीं है,-- 
ऐसा भार पूर्वक कहा है, तब फिर किसी स्थूल पदार्थकी तो बात ही कह 
रही ः 

कोई कहे कि--इसमें पुरुषार्थ क्या आया £ समाधान;-एक परमांगु- 
मात्र मी में नहीं है--ऐसी यथा प्रतीति काना वह कर्मोंक्रो नाश करनेका 
अनत पुरुषार्थ है। जिसके ज्ञानमें--एक रजकण मी मेत नहीं है, में शुद्ध 
चिदानन्द मूर्ति हूँ -ऐस। भरू्व मान होता है वह ख़प्ममें मी उत्तर देता है 
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होगा ।-ऐसे भग्रतिहत मावका वर्णन किया है | शिष्य अपने! पुरुषार्थसे तैयार 
दोगया है कि में निजरससे परिपर्ण अनंत गुणोंका पिए्ड हूँ |--हस प्रकार 
अपने भानसे जिसके मोहकी जड़ उखड़ गई है वह धर्मात्मा भले ही ससारों 
राजकाज कराता हो, छियानवे हजार रानियेमिं खडा हो,गुद्ध कर रहाहो, तथापि 
उसके एक भव मी नहीं बढ़ता और जो अ्रत्य अष्थिएता शेष हे बह दूर 
करनेके हेतुसे है--रखनेके हेतुसे नहीं है । आत्माके मान बिना चाहे जितनी 
क्रिया करता हो तथापि उत्तका एक भी भव कम नहीं होता । 

शिष्प कहता है क्ि--मुझे महान ज्ञान प्रकाश ग्रगट हुआ है | 
ऐसा अपनी साक्षीसे कहता है, किन्तु केवलश्ञानीसे पूछुने नहीं जाना पड़ता। 
पहले कहा था कि में चैतन्यमात्र ज्योतिरुप आत्मा हूँ. कि जो मेरे अपने ही 
अनुभकसे प्रत्यक्ष ज्ञात होता है | में सष्ट प्रयक्षम्पोति हैँ । मुझे ज्ञान प्रकाश 
प्रगट हुआ है--इसप्रकार वर्मी खय कहता है, किसीसे परछने नहीं जाना 
पड़ता | 

जिप्तप्रकार धनवान पिताको थह बात लड़करेसे नहीं पूछना पड़ती 
कि--मेरे पास कितनी संपत्ति है, मै निववन हूँ या धनवान हूँ, उसी प्रकार 
शरीर, मन, वाणी, जड़ में नहीं हूँ, पुण्य-पापके जो परिणाम हैं सो में नहीं 
हूँ, में तो ज्ञानस्वरुप प्रत्यक्ष आराम हूँ-इसप्रकार खय निःसदेह हुआ, इसलिये 
स्वथंकों ही अपनी खत्र पड़ती है, किसीसे पूछने नहीं जाना पड़ता | 

गुरुके उपदेशसे ओर खकाललब्पिसे शिष्यने वस्तुका स्वरूप समझ 
लिया । खकाल अर्थात्‌ पुरुषार्थलब्धिसे ज्ञानी हुआ । में एक हूँ, मुझे अनेक 
पदार्थ ज्ञात हों तथापि मैं अनेक रूप नहीं हो जाता, इसलिये मैं एक हूँ। 
जो नवतल्क्रे विकल्परूपसे मेद होते हैं वे अशुद्ध हैं, वह में नहीं हूँ, 
में शुद्ध हूँ, अरूपी हूँ, ज्ञानदरीनमय हैँ । परमाजुमान्न मी मेरा नहीं है--ऐस। 
जाननेसे मोहका समूल नाश हो गया, मूलसे नाश हुआ इसलिये पुन, अकुर 
उम्रन्न नहीं होगा । राग-द्ेषसे और परवस्तुसे भेदश्ञन हुआ, अपनी खरूप- 
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सपदाको जानलिया, वह कैसे पिछुड सकता है £ केसे लोट सकता है ? नहीं 
लौट सकता | 

समयसारका पूर्व रंग ३८ गाधाओंमें पूर्ण होता है। आचायदेवने 
३८ गाधाओं में मोक्षका मागे खोलकर रख दिया है। और श्रत्र सबको श्रा्म- 
त्रित करते हैं। आचार्यदेव कहते हैं कि ऐसा शात स्वरूप समझाया है, उसे 
समझकर समस्तलोक उसमें निमन होओ |-ऐसा आमन््रण देते हैं। इस 
विषय अब कलश कहते हैं:-- 

( बसततिलका ) 


मज्जतु निभरमभी सममेव लोका 

आलोकघुच्छलति शांतरसे समस्ताः । 

आप्लाब्य विश्वमतिरस्करिणीं भरेण 

प्रोन्‍्मग्न एप भगवानवबोधसिघु) ॥३२॥ 

शर्थ:-- यह ज्ञानसमुद्र भगवान श्ात्मा विश्रमरूप थआडी चादरको 
सपरृणे डुबाकर ( दूर करके ) स्वय॑ सर्वांग प्रगट हुआ है, इससे अ्रव समस्त 
लोक 'उप्तके शातरसमें एकही साथ अत्यन्त मन होओ ! कैसा है शात रस ! 
समस्त लोकपर्यत उछुल रहा है | 

इस देहरूपी धरमें भगवान श्ात्मा सो रहा है। शरीर और रागको 
अपना मानकर सो रहा है । लौकिक माता तो छुलानेके लिये लोरियों गाती है 
किन्तु प्रबचन माता जागृत करनेकी लोरियें। गा रही है | शरीरादिके रजकरों 
में गुप्त हुए, पुण्य-पापके भावों छिपे हुए भगवान आक्षाकों प्रवचन माता 
लोरियों गाकर जायूत करती है | 


जिसप्रकार बीनका नाद छुनकर सर्प विषको भूल जाता है और 
बीनके नादर्म एकाग्र होता है, उसी प्रकार आचायदेव कहते हैं कि हमारी 
इस समयसारकी वाणी रूपी वीन का नाद सुनकर कौन श्रात्मा नहीं डोल 
उठेगा * कौन जागृत नहीं होगा * समी डोल्न उठेंगे, समी जागृत होंगे, 
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जिसे ने जमे, न बरठे वह अपने थार गहा। अआचार्यदेवने तो अपने मावसे 
तमसत जगतको आमंत्रण दिया है | 
ज्ञानसमुद्र भगवान झात्मा कहा है अर्थात्‌ समस्त भामाओं को मगवान 

कहा है | ज्ञानसमुद्र भगवान, समुद्र की मोति अपने प्ञान में द्िलोरें माता 
है । ज्ञानममुद्र भात्मा चाहे जितने वर्षों की वात जाने तथापि उच्चड़ा मार 
नहीं होता--ऐसा श्ञानसमुद्र से परिपूर्ण आत्मा है | 

जिस प्रकार समुद्र पानी से छल्ाहुल भर हो, उसमें झाड़ी मीत 
या धन्य कोई वस्तु आजाये तो पानी दिखाई नहीं देता, किन्तु यहोँ। तो मात्र 
चादर श्र्षात्‌ चारों ओर मात्र ब्का ही भावाण लिया है कि जिसे दूर करने 
में देर नहीं लगती । मात्र उस वच्च को पानी में छुवा देने से छुताहुत 
पानी से भरा हुआ समुद्र दिखाई देता है, उसी प्रकार ब्वानसमुद्र भगवान 
श्रात्मा भीतर छुलाडुल भत हुआ है | विभ्रमरूप आड़ी चादर पड़ी थी उसे 
समण पानी में हुवा दिया अर्यात्‌ भ्रमण की मिथ्या पकड़ का व्यय किया 
और पर्वांग रुपसे प्रगट द्वोंने रूप उप्पाद हुआ, सर्वात श्र्पात्‌ अनंहय प्रदेश 
से प्रगट हुआ | ज्ञानसप्रुद्र भगवान झाता अपने ज्ञान आदि शातस्स में 
ढिलोरें मारता है | 

जिस प्रकार लोक व्यवहार में कहा जाता है कि-यह सरोकर मीठा 
स्वच्छु जलसे भरा हुआ है, इसमें स्नान करो । उसी ग्रकार आचार्य देव कहते 
हैं कि यह सच्छ जशञानसमुद्र भगत हुआ है, इसमें समस्त जीव आकर स्नान 
करो | शीतल होओ ! शातरसमें निमग्न होभो | यहा समस्त जीव झराशो ऐसा 
कहा है, वह भी एकसाप आओ- ऐसा कहा है, किन्तु ऐसा नहीं कहा कि 
एक के वाद आओो | भह्म ! ऐसा मगवान झात्मा है। भगवान आशमाका 
अदूमुत समाव देखफर आचार्य देवका भाव उछ्ुल गया है कि अहों ! ऐसा 
झात्मा है और सब जीव एक ही साथ क्यों नहीं श्राते * सब भाभो ! एक 
साथ आओ | शातरस में एक ही साथ अत्यन्त निमग्न होशो ! 
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मात्र निमन नहीं कहा है किन्तु अत्यन्त निमान होओ---ऐसा कहा 
है | फिर कहते हैं--कैंसा है शांत रस ? समस्त लोकमें उचछुल रहा है, 
चौदद अक्माण्ड्के जीवोंमें शात रस हिलोरें ले रहा है, सभी जीव ग्रभू है । 
अहो | सब जीव लीन होओ--ऐसा शआचार्यदेव आमंत्रण देते हैं | और 
दूसरा श्र्थ यह है कि-केवलज्ञान होनेसे समस्तलोकालोककों जानते हैं वहाँ 
समस्त लोकालोकपर्यंततक शांत रस उछुल रहा है | 

मात्र भ्रान्तिका पट भाड़े था इससे खभाव दिखाई नहीं देता था| 
भीत जैसी कठिन वस्तु भाड़े हो तो तोड़नेमें समय लगता है; किन्तु यह तो 
पट जैसी भ्रांति ज्णभरमें दूर की जासकती है। विश्रमसे अपना खरूप ज्ञात नहीं 
होता था। त्री, कुटुम्प भादि तो एक ओोर रहे किन्तु शरीर, मन, वाणी भी 
अलग रखे रहे। वे तो मिन्न ही हैं, किन्तु अन्तरमें होनेवाली शुभाशुभ वृत्तियाँ 
भी मित्र हैं; उन सबमें एकचुद्धि थी उसे दूर करके, समूल डुबाकर इस 
ज्ञान समुद्रमे-वीतरागी विज्ञानमें सत्र एक साथ निम्न होओ ! -- इसप्रकार 
आवार्यदेवने घोषणा की है। आबालदृद्धको निमत्रण दिया है। फिर कौन नहीं 
पहुँचेगा ? सब पहुँचेंगे । जिसे विरोध हो, द्वेष हो वह नहीं पहुँचेगा, कोई 
बीमार हो वह नहीं जायेगा | बीमार कहेंगे कि हम नहीं पहुँच सकते तो 
क्या करें * भरे रोगी | अपनी पुरुषार्थदीनताकी बात एक ओर रख दे ! इस 
निमंत्रणमें एक बार चल तो | दाल-भात ही खा लेना; किन्तु चल तो | 


अनेक श्रावक साधर्मियोंको भोजन कराते हैं; उनमें बहुतोंके ऐसे 
भाव होते हैं कि कोई मी साध्मी छूट न जाये, क्योंकि इन सबमें कोई जीव 
ऐसा श्रेष्ठ होता है कि मविष्यमें तीयेकर होनेवाला होता है; कोई केवली होने 
वाला होता है, कोई अल्पकालमें मुक्ति प्राप्त करनेवाले भी होते हैं,--ऐसे 
साधर्मी जीवोंके पेठमें मेश अन्न पहुँचे तो मेरे अवतारकों धन्य है | कौन 
मविष्यमें तीवेकर होनेवाला है, कौन अल्पकालमें मोक्षमें जाने वाला है-- 


इसकी भले कोई खबर न हो, किन्तु आमन्त्रण देनेवाले का भाव ऐसा है कि- 
श्र 
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श्रल्पकालमें मुक्ति प्राप्त करमेबाल। कोई जीव रह ने जाणे | उसका भर्य ऐसा 
होता है कि यदि भोजन करनेवालेफ़ा भाव आत्म भावना पूरक ययार्थ हो 
तो खयंको श्रह्पकालमें मुक्ति प्राप्त कनेकी भाव-रुचि है | 


इसप्रकार भाचार्यदेव कहते हैं कि मे निमत्रण भावाल वृद्ध सबको 
है | सबको निमत्रण दिया है कि-इस शातरसका स्वाद चखे बिना कोई जीव 
रह न जाये, ऐसा आमंत्रण देते हुए वास्ततमें आाचाये देवकों खयकों ही 
भगवान आत्माके शातरसमें निमान हो जानेकी तीव्र मावता जागृत हुई है। 
समयसारकी प्रत्येक गायामें आचार्यदेवने अदूभुत रहस्य भर दिया है, अप 
भाव मरे हैं, क्या कह्य जाये ! जिप्तकी समझे आाजायें वही जान सकता है । 


केवलज्ञान प्रगट हो उस सम्रय समस्त ज्ञेय एकही साथ झानमें 
आकर भाकते है; उसने सर्वलोककों देख लिया-रेसी मी यहाँ प्रेरणा क्री 
है। अह्दो ! आचार्थदेवने परृणेखभायकी वात पूर्णछ॒पसे ही की है; एक परमाणु 
मात्र मी मेश नहीं है--ऐसा कहकर प्री बात कह दी | एक परमागुमात्रकी 
स्पशता नहीं है--ऐसे भानके वलमें पर्णता हो जाती है | 


जैसे--किसी मनुष्य राजा आदि किसी उच्च पदाधिकारी व्यक्तिसे 
मिलने जाना हो तो वह श्रीफल भादि कोई अच्छी भेट लेकर जाता है, उसी 
प्रकार यदि त्रिलोकीनाथ भगवान आत्मासे मिलने जाना हो तो पहले उसकी 
मेट ग्रा्त कना पड़ेगी, समयप्राभ्तकी भेट पेरना पड़ेगी | उसके बिना भग- 
वान श्रात्माके दर्शन नहीं हो सकेंगे, वह समयप्राभत अर्थात्‌ सम्पकू दशन- 
ज्ञान-चारित्रती परिणतरूप भेटक्रे विना श्त्मारूपी राजा किसी सी प्रकार 
प्रसन्न नहीं होता | 
इसप्रकार ससारकी रगगूमियें झा अनेक वेष धारण करता है 
उन्हें ज्ञानी पहिचान लेते हैं। इस ग्रन्यका वर्णेन टीकाकार श्री धमृतचद्राचार्य 
देवने भलकारसे नाटक किया है। जैते आनंदघननीने कद्दा है कि/- 
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भव नद नागरकों घाजो, क्‍या जाणे ब्राह्मण काणी, 
स्थिरता एक समयमें ठाणे, उपजे विणसे तब ही 
उल्लट-पलट ध्रुव सत्ता राखे; या हम सुनी न कबही ॥,भवधु ,.. ,.«« 
क्षणमें मनुष्य हो, ज्णमें नारकी हो, क्षणमें देव हो, पहले समय 
की अवस्था बदलकर दूसरे समयकी नवीन अवस्थारूप उस हो, ध्ुअसचा 
को बनाये रहे,--ऐसी बात तो कभी भी छुननेमें नहीं आयी |--ऐसे शर्मा 
रूप नठनागरकी बाजीको अजान लोग क्या जानें ? 


३८ गाधाएँ प्रूणे हुईं। उनमें आत्ाके अधिकारका वर्णन किया | 
समयपारका नाठकरूपसे वर्णन किया जा रहा है। प्रथम रंगभूमि होती है, 
उप्में दशक तथा पात्र होते हैं | नाटक बरनेवाले अनेक प्रकारके खाग धारण 
करते हैं; मिन्न-मित्र रस दशकोंको बतलाते हैं । 


ज्ञानमें जो वस्तु लक्षम आती है उसमें एकाप्र होना, भौर दूसरी चिंता 
न होने देना उसे नोग रस कहते हैं। दूसरी वस्तु ज्ञानमें प्रविष्ट नहीं हो 
जाती किन्तु रागसे ज्ञानका लक्ष उस ओर जाने पर रागमें रुक जाता है और 
उस ओर एक्राग्र होता है उसे रस कहते हैं । 


खाद मिठाईमेंसे नहीं आता, मिठाईका खाद अपनेमें प्रविष्ट नहीं हो 
जाता; जड़ वस्तुका रस झात्मामें नहीं आजाता | श्रज्ञानीकों ख़मावक्े अती- 
न्द्रिय रसका मी खाद नहीं आता, किन्तु रागके रसका खाद आता है | 


मैं निर्दोष ज्ञानमूर्ति हु--ऐेसा भान करके खको ज्ञेय काना और 
दूसरेको-विकारको भूल जाना शर्पात्‌ उस युक्त न होना, किन्तु अपने 
स्वभाव रसमें लीन रहना सो भतीन्द्रियरस है--ऐसा यह समयसार शास्र 
कहता है| ग़गका रस है सो विक्रारका रस है, रागके वेदनमें अज्ञानी आनंद 
मानता है इससे उसे शआनंद मालूम होता है| फूलोंकी छुगन्धमेंसे सुख नहीं 
आता किन्तु अज्ञानी दूसप सब कुछ भूलकर फूलोंमें से सुख शता है-ऐसा 
मानकर एकाग्र होता है इससे उनमें सुखका आमास होता है, किन्तु उनमें 
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घुख है ही नहीं, मात्र उसने कल्पना कर रखी है| 


नाठकर्मे दशकोंके हृदय श्वृज्ञास्स उस्चन्न करनेके लिये नाटकके 
पात्र सुन्दर बल्घाभूषण पहिनकर-शेमार करके शते हैं, किन्तु वह शगाएस 
आत्माका स्वभाव नहीं है। परसे अपना शुगार मानना वह अपनेको कलंक 
रूप है। और जिस प्रकार नाटकर्मे मिन्न-मित्न वेष धारण काके आते है।- 
क्षण भतृहरिका वेष और क्षणमें किसी धन्य राजाका वेष धारण करके 
थ्राता है, किन्तु मनुष्य तो एक ही होता है । उसी प्रकार भाग्मा तो वही का 
वही चिदानन्दपरमात्मा है, किन्तु उसके छृणमे एक शरीर क्षुणमें दूसए शरी(, 
छणमें राग, घड़ीमें द्ेष-इसप्रकार मिन्न-मिन्न वेष दिखलाई देते हैं | क्षणमें 
छुन्दर, क्षणमें कुरूप, घाणमे रंक, छणमें राजा;-इसप्रकार अनेक खाग पाएण 
करके नाच रहा है | उसे श्ञनी समझाते हैं कि हे भाई | यह स्पांग भजीव 
के धरकी वस्तु है, तेरी अपनी वस्तु नहीं है, तू उससे पृथक निर्दोष परमात्मा 
है, व्‌ तो वही का वही है। इन प्ृषकू पृथक स्वागरूप तू नहीं है. और यह 
परका शुगार मी तेरा नहीं है--तेरा शगार तो तुमीते है | 

भज्ञानी जीव कपड़े-गहने पहिनकर शोमा मानते हैं, किन्तु भरे 
मूर्ख | श्रामा तो तीन लोकका नाथ है, तुमे परकी शोमासे कन्नक नहीं 
लगता * तु तो अह्यानद चिदानन्द भात्मा है, तुमे शर्म नहीं भाती भरे 
झात्मा | परसे तेरी शोभा नहीं है, तेरी शोभा तो तुभप्रे है। कपड़े-नाहने 
पद्विनकर-श्रगार सजकर दर्षण्मे मुंहको ऊँचा-नीचा,इघर उधर करके देखता हो 
उस समय पागल जैसा मालूम होता है, किन्तु माई ! श्रगार रस तेरे आझा। 
का खमाव नहीं है वह पाप रस है, सस्तार परिश्रमएंका कारण है | 

हास्यरस आाका खमाव नहीं है |--8ँसना ओर खिलखिलाना 
उसमें तुमे रसका अनुभव होता है, किंतु भरे तीन लोकके नाथ | यह कुतृह- 
लता कला, खिलखिलाना तुझे शोभा देता है ? अपना खमाव भूलकर परमें- 
जड़में तुमे; क्या नवीनता मालूम होती है ? काहेका कुदृहल द्वोता है ? परे 
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नवीनता नहीं है | भाई | यह तेत खभाव नहीं है, तेरे आक्माका खभाव तो 
भपूर्वे शातरससे परिषृणे है, उसे देख | 

रौदररस अर्थात्‌ क्रूरस । दूसरोंकों मारनेके परिणाम, शत्रुको मारनेके 
परिणाम सो क्रूर रस है। जब वह क्रूरस चढ़ता है उस समय किसीको 
मारते समय बीच कोई मी आजाये तो उसे मी मार डालता है, अरे चैतन्य ! 
अपने खभावको भूलकर इस क्रूर रसमें कहें फैंस गया | ऐसे रस तो संततार- 
परिभ्रमण कारण हैं । 

करुणरस--एक साठ वर्षकी बुड़ढी हो, उसका इकलौता लड़का 
हो, वही जीवनका आधार हो, दूसरा कोई आधार न हो | वह लड़का जंगल 
में जाकर लकड़ी काटकर बेचता हो, और आजीविका चलाता हो | जगलमें 
लकड़ी काटते समय उसे सॉपने डस्त लिया और वह मर गया | किसीने 
आकर बुड़ढी को समाचार छुनाया कि तेरे लड़के को सपने डस लिया, वह 
जंगलमें मत पड़ा दे | उस समय बुड्ढीका रुदन कितना करुणापरर्ण और 
हृदयको मेदनें वाला होता है। उस रुदनसे जो करुणा उतपन्न हो वह करुण 
रस है | ऐसे-ऐसे करुणाके प्रसग देखकर दय।के माव हों वह करुण रस है 
बह एक पुण्यका भाव है | 


वीएस--शत्रुका सहार करनेंगें जो रस चढ़ जाता है वह वीर रस 
है | राजकुमार पृष्पों की शब्या पर सो रह्या हो और कोई एज्यपर चढ़ाई 
कादे उस समय राजकुमार को शनरुम्तहारका कैसा रस चढ़ थ्राता है * वह 
वीएस है, वह पापरस है, दुर्गतिमें भ्रमण करनेका कारण है | शरे भाई ! 
अपने ज्ञान स्वरूप भगवान आत्माक्ों भूलकर यहाँ कहां अठक रहा है ! यह 
तेरा स्वभाव नहीं है | 


है 


भयानक रस--आषाढ़की अमावस्याकी अंधेरी रात्रिम जब बादल 
गएजते हैं और पानीकी ऋडियों लगती है उस समय जगलमें श्रक्रेला हो, 
सिंह, चीते चिंधाड़ रहे हों, विजली चमक रही हो, वहाँ जो भय उत्न्न होता 
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हैं बह भयानक रस है। अरे भाई | भीतर देख तो ते। निर्मेय स्वरूप है, 
तेरे खरूपको कोई काद डाले या छुड़ाले ऐसा नहीं है,--ऐसा जानकर 
निर्य हो । मय तेरा स्वरूप नहीं है | 


चीमत्स रस--पुदर शरीरमें चेंचक निकले और उसके दाने-दानेमें 
कीड़े पड़ जायें, शरीससे दुर्गंध छूटने लगे --उसे देखकर शरीफरे रोंगटे खड़े 
ही जायें वह वीमत्स रस है | शरीत्के रजफश कब, किस रूपमें परिणमित 
हो जायें वह आत्माके हापक्री बात नहीं है, इसलिये आत्माको पहिचानका 
उसकी श्रद्धा कर | 

श्रदूभुतरस अर्थात्‌ विस्मयरस । पुदूगलकी रचनामें कोई नवीनता- 
विशेषता दिखाई दे वहाँ बड़ा आश्चर्य हो जाता है, वहां पर ज्ञान परमें एकांग् 
होकर रागका एस लेता है। पुद्ढलके फेरफार देखऊर आश्चर्य हो जाये वह 
अदूभुतरस है । यह सत्र लौकिक रस है । 

नत्रमोँ शातरस॒ है वह अलौकिक है, उसका लौकिक नाटकोंमें 
अधिकार नहीं है | पुएय-पापव्ी उपाधिके भाव रहित अशत, मी आशत्मामें 
एकाग्र हो तब्र शातरस आता है, वह आत्माक्ा रस है, वह रस झात्माके 
स्वभावयी पहिचान करके उसमें एकाग्र होनेसे ही प्रगट होता है| आक्षाका 
रस परमें कहीं भी नहीं है, पररमें उसकी गध तक नहीं है; आत्माका रस तो 
अलौकिक है | 

ज्ञानमें जो ज्ञेग आया उसमें ज्ञानका तदाकार होना ओर दूसरे 
ज्ञेयकी इच्छा न रहना-उसे रस कहते हैं । पैसेसे, क्षी से, भयता किसी ताह्म 
बल्तुसे तीनकाल-तीनलोक में भी रस या झुख नहीं झाता, किन्तु खय आत्मा 
ने अन्य सब कुछ भूलकर जिप्त किसी ज्ञेयमें ग़गभावसे लीनता कौ-उसका 
नाम रस-शानन्द है, अन्य कोई रसकी व्याख्या नहीं है।रस बाहरसे नहीं 
झाता, किन्तु जहाँ खथ॑ लीनता करे उसे रस कहते हैं। यह्द रसकी सर्व- 
व्यापक व्याख्या है । 
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दस हजार की हीरे की अगूठी पहिनकर कहीं जा रहा हो और मांग 
में लुटेरे मिल गये | लुटेरे कहने लगे, 'अगूठी लाओ, नहीं तो मार डालेंगे |! 
मन में सोचने लगा--इससे अच्छा तो यही था कि मै अंगूठी न पंहिनता; 
जिससे शोभा मानी थी वही दुःखका कारण हुशा । पहले रागमाव से शोभा 
मानी थी किन्तु जहाँ लक्ष बदला वहाँ दुःख हो गया । उस समय यदि में 
विदानद भाषा हँ--ऐसा जावकर, मानकर उसमें स्थिर हो तो आत्मा के 
ज्ञान और आनंद का रस आये, किन्तु उसमें लीन न होकर भयमें लीन हो तो 
भय का रस आता है। यह रस की सर्वे व्यापक व्यास्या है । 

शाग की एकाग्रता से रस आता है, किम्तु बाह्यवस्तु पर श्रारोप करता 
है कि मुझे अमुक वस्तुमें से, व्यापार-धंधा में से, खाने-पीने में से, सोने- 
बैठने में से रस आता है, किन्तु वास्तवमें तो राग की एकाग्रता में से [सं 
श्राता है | 

रस का खख्प तृत्य में तृत्यकार बतलाते हैं | अन्य रसको अन्य 
रस के समान करके वर्णन करते हैं| जैसे-- श्रगार रसमें हास्य रस मित्राते हैं 
और द्वास्य रस में श्रगार रस मिलते हैं । 


उसी प्रकार आतसत्ता रगभूमि है ओर देखनेवाले सम्पग्दृष्टि है। 
यवार्थतया ज्ञायक्र भाव से देखनेताले तो सम्फदष्टि हैं, अन्य सब विपरीत 
मान्यतावालों की सभा है, उन्हें ब्रतल्ाते हैं । नृत्य करनेवाले जीव-भजीव 
पदार्थ हैं, उन दोनों का एक्पना, कर्ताऋैपना आदि अनेक स्थांग हैं, कर्ता-कर्म 
श्रादिके सवॉधारण करके नाच रहे हैं | उसमे वे परस्पर अनेकरूप होते हैं और 
आाठ-रसरूप परिणमन करते हैं-वह नृत्य है | बहँ। जो सम्पदृष्टि देखनेवाले 
हैं वे जीव-अजीवके मित्र स्वरूपकों जानते हैं, वे तो इन सर्व खगों को कर्म 
कृत जानकर शातरस में ही मन हैं और मिश्यादष्टि जीव-अजीव का मेद 
नहीं जानते इससे इन स्वार्गों को ही सच्चा जानकर इनमें लीन हो जाते हैं । 
उन्हें पम्पदष्टि ययाय स्वहवप वबतलाकर, उनका ख्रम मिठाकर, शातरसं लीन 
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करके उन्हें सम्पा्दष्ट बनाते हैं | 

सम्पदृष्टि मिध्यादष्टि से कहते हैं कि--देख भाई ) जब द माता के 
शरीर में आया उस समय यह स्थृूज्न शरी' लेकर नहीं आया पा, 
किन्तु कामण और तेजस लेकर आया था, मातके उदर में झाने 
के पश्चात्‌ इस स्थल शरीर क्री रचना हुई, जब जनम लिया तव एक 
वालिश्त जितना शरीर था, उसके वाद रोटी-दाल-चावल खाते जाते उसमें से 
इतना बड़ा शरीर हुआ, इसलिये इस शरीक स्वांग तेरे आत्माका स्वाग नहीं 
है; तेरे झात्मा का स्वाग तो इससे प्रषक्‌ है। सम्यकवी ज्ञानी स्वय॑ जानते हैं 
ओर दूसरे मिथ्यादष्टिय्ों को बतलाते हैं-यह स्थाग तेशा नहीं है । देख, झाका 
और शरीर एक ही स्थान पर हैं, किन्तु भाव से मित्र हैं | शरी!, मन, वाणी 
और क्रोधादि का मै कर्ता हँ--ऐसा भज्ञानी मानते है, उनसे कहते हैं कि तू 
ज्ञानका कर्ता है और ज्ञान तेरा कम है । 

ससारं अज्ञानी आठरसरूप होकर परिणमित द्वोता है, किन्तु ज्ञानी 
जानते हैं कि यह राग-द्वेष मेरे पुरुषार्थकी श्रशक्ति से होता है, किन्तु यह 
मे स्थाग नहीं है, बाह्यकी अनुकूलता-प्रतिकूलता, शरीर झुन्दा-कुरूप होना 
वह मे स्वाग नहीं है | शरीब्बाणी श्रादिका में कर्ता नहीं हूँ और वह 
मेरा कर्म नहीं है, इसलिये वह भेद स्वाग नहीं है | -इसप्रकार धर्मामा परका! 
अमिमान छोड़कर शातसमें मम्न रहता है। आठ रसोमें आकुलताका रस 
रता था उसे छोड़कर नत्रमें शांत रसका स्वाद लेने लगा | 

एक गरीब आदमीको कहींसे सौ-दो-सौ रुपयेके नोट मिले | ठंडका 
मौसम था, इसलिये घरके सब लोग मिलकर अगीठी पर ताप रहे थे और गणें 
लगा रहे थे | इसी समय लड़केने नोटोंका वड़ल अग्निर्मे, डाल दिया श्र 
जल गया । लड़केकी माँ को बहुत दुःख हुआ और क्रोध भाया कि बड़ी 
मुसीबतसे तो पैसे आये थे और इसने जला दिये ! क्रोपमें आकर उसने लड़केको 
इतना मारा कि वेचारा बेहोश होगया और मर गया | लड़केके पिताक्ों खबर 
पड़ी तो उसे बड़ा क्रोप भाया कि रुपयोंक्रे लिये लड़केकों मार डाला! 
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उसने घरवालीको इतना मारा कि वह मर गई । फिर सोचने लगा कि अब 
में जीवित रहकर कया करूंगा ? ऐसा विचार करके खय श्रात्महत्या करली । 
देखो | जीव क्रोधवश होकर क्‍या नहीं करते ? जीवोंको कैसा उलटा रस चढ़ 
जाता है * माताके भाव लड़केको मारनेके नहीं थे, किन्तु आाकुलताके रसमें 
भान खो बैठी; क्रोधकी तीत्रतासे भान भूल गई । विपरीत दृष्टिवाले जड़-चैत- 
न्यके मिन्न खार्गोंको नहीं जानते और परमें एकाकार हो जाते हैं । वह श्री 
समाधान न कर सकी कि-होगा ! बालक है, पैसे तो जाना थे इसलिये चले 
गये । आत्मा तो समाधान खरूप है। अरे भाई ! बाहमें जो नोट कागज 
हैं वह तु नहीं है, उससे तुमे छुख नहीं है, वह तेश खाग नहीं है। भपने 
अनाकुल खरूपको भूलकर आकुलताके रसमें एकाग्र होना वह तेरा स्वरूप 
नहीं है, तेरा छुख तुझसे ही है उसकी पह्िचान करके उसमें स्थिर हो, वह 
तुमे-सुख शरणरूप है। 

मिथ्यादृष्टि बाह्य स्वांगगो अपना मानकर उसमें लीन होता है। 
दो-चार अच्छे लड़के हों और (पिताजी, पिताजी” कहें वहाँ प्रफुल्लित हो 
जाता है; सुन्दर-पुशील स्नी मिली हो, कुछ चॉदीके टुकड़े इकट्ठे होगये हों, 
सिर पर पंखा फिरता हो, सब मिलकर भूले पर मूलते हों तो मानों चक्र- 
वर्तीका राज्य मिल गया हो--ऐसा फ्रूल जाता है | मान बैठता है कि यह 
सब्र सदेव ऐसेका ऐसा ही रहेगा किन्तु भाई ! यह स्थाग तेरे धरका नहीं है 
कि श्रधिककाल तक बना रहेगा; यह सब तो जड़के स््रांग हैं, जब तेरा 
पुण्य फिरेगा कि सब छ्णाभरमे पलठ जायेंगे, किन्तु अनंत गुणोंका पिएड 
आत्मा शाश्वत है | 

शरीर चार-पाँच डिग्री बुखार आ जाये तो विलकुल ढीला हो जाता 
है, चार पांच तो कया दो डिग्रीमें ही वेचेन हो जाता है, किन्तु यदि शरीरमें 
नहीं तो क्या दीवारको बुखार आता होगा? यह सब जड़की अवस्थाएँ 


बदलती हैं इनमें ते कया जाता है ? तू तो मगवान चिदानंद है। उसे 
श्र 
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कमी बुखार-रोग नहीं आ सकता, वह तो श्रव्याबाध शांत शीतलताका कंद-- 
मूर्ति है। अज्ञानीकों चुल्वारके साथ उलटी ( -वमन ) हो जाये तो उसे ऐस! 
हो जाता है कि-अरे ! मानों मै इस उलटींगें निकला जारहा हूँ, मेरा झात्मा 
मानो इस उलटीमें निकला जारहा है। किन्तु भरे चैतन्य | तु तो धुवस्वरूप 
है, उलटी (अपन ) तो जड़की--पुद्लकी अवस्था है, तू उलटीके साथ 
नहीं निकल सकता, ठ तो उससे मिन्न ठकोत्की्ण शाश्रनमूर्ति है। मरते 
समय अब्ञानीकों ऐसा लगता है कि मैं मर रह्म हैँ, मेश नाश होता है, किंतु 
देह और आक्षा पृथक हों उसे मरण कहते हैं | बास्तवमें जगतमें मरण है 
ही नहीं, क्योंकि किसी वस्तुका नाश नहीं होता, मात्र अवस्थान्तर होता है। 
आक्मा मी है, है, और है और पुदूगल मी है, हैं श्रो है। उसमें मरण 
किसे कहना ? किन्तु इस स्थूल शरीर और शआझ्मा-दोनों प्रपकू हों उसे 
लोग मरण कहते हैं। झज्ञानी अपनी मिन्नताको मूलकर परकों अपना मान- 
कर उसमें एक्ाप्न होजाता है, किन्तु सम्यकूदृष्टि परक्के स्‍्वागकों अपनेसे प्रथक 
जानकर शातरसमें मग्न रहता है । 

देखो, इसमें ऐसा नहीं आया कि यह सातवें गुणस्थानवाले को 
बतला रहे हैं, रिन्तु सम्यक्दृष्टि मिध्यादष्टि को बतलाता है कि भाई | यह 
मान- प्रतिष्ठा तेरी नहीं है, और तने मान रखा है कि यह आँख-कान-नाक 
मेरे हैं, किन्तु यह तेरे नहीं हैं, जो तुमसे पृथक द्ोजाता है वह तेरा नहीं 
हो सकता | भरे भाई ! ठ आनंद कन्द है, अपनी पहिचान कर, श्रद्धा का, 
स्थिर हो । 

भाई | धुएँको गले नहीं लगाया जाता, बालूके गढ़ नहीं बनते, 
सनके वोरोंमें हवा नहीं भरी जा सकती। सम्यक्दृष्टि मिध्याइश्टिसे कहता है 
कि भाई ! भूल मत | अपनी चिदानन्द वस्तुको मत भूल | परको अपना 
मत मान | वह तेरी वस्तु नहीं है, त्‌ अपने में शात हो,--इसप्रकार धर्मा- 
ता मिथ्यादृष्टि को अपने शातरसमें लीन कते हैं। 


जीबाजौबाधिकार : गराथा-रै८ [६१ 


सम्यकूदृष्टि भ्रम मिटाकर सरूपमें--शातरसमें मम्न कराते हैं । 
भज्ज॑तु' ककश पहले आचुका है उसका यथार्थ भाव ऐसा है कि मेरे अ- 
एय प्रदेशमें शातरस भरा है, वह प्रस्फुटित हो जाश्ो, अ्रगठ हो जाओ | और 
बाह्यसे लोगोंको आमंत्रण देते हैं कि--सब॒ इस शातरसमें मम्न होओ | कोई 
कहेगा कि--अभव्य को कहों शातरस प्रगठ होता है कि आचार्यदेवने सबको 
आमत्रण दिया * किन्तु भाचार्यदेव तो अपनी इृश्सि ऐसा ही देखते हैं कि 
समीको शातरस प्रगठ हो | अभव्य मले अपने घरके लिये होगा, आचाये- 
देव तो भपनी भावनाके बलमें भव्य--अभव्य समीको श्रामत्रण देते हैं कि--- 
सब आश्ो | मुझे ऐसा शातरस प्रगट हुआ है और जगतका कोई जीव 
इससे वंचित न रह जाए--ऐसी भावना तो अपनी है न | 

अब जीव्र-अजीवके स्वागका वर्णन करेंगे । 


नृत्य कुतूहल तत्व को, मरियवि देखो धाव; 
निजातंद रसमें छछ्े, भान से छिटकाय | 


यह तत्त क्या है इसका एक बार तो कुदहल कर। यह जो इज्जत, 
कीर्ति, पैसा, कुटुबम॑ अपनापन मानकर उनमे लीन होरहा है उसे भूलकर 
मीतर आ्मार्में उतर कर उसकी थोंह ले | जिसप्रक्रार कुएँमें डुबकी मारकर 
थोद्त लाते है ऐसी गोंह ले । दुनिया को भूलकर, मरकर मी एकबार अतर- 
तत् क्या है उसे देखनेके लिये गिर तो | मरकर अर्थात्‌ चाहे जैसी प्रतिकूलता 
सहन करके भी कुतृहल कर | अनंतवार देहके श्र्थ आत्माक्षो लगा दिया, 
किन्तु भत्र एकबार आज्माके अर्थ देहको लगादे तो भव न रहे । दुनियाको 
भूल ! दुनियाकी चिन्ता छोड़कर झत्माक्रे रसमें मस्त हो जा | पुरुषार्थ करके 
अतर--पटको तोड़ दे । 


इसप्रकार जीव--भजीब श्रषिकारमें प्र रंग समाप्त इच्ा। 
्् श्छ कै) 
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भत्र जीव द्रव्य और अजीब द्रव्य दोनों एक होकर राग भूमि 
प्रवेश करते हैं | श्रत्र चिदानन्द मूर्ति झक्षा और शरीरादिक, पुण्य पा 
शत्यादि सत्र एक ही वेश धारण काके आते हैं। आचार्यदेव कहते हैं कि- 
तुमे पहले यह बनाया जा चुझ्ना है कि जीवका खभात ऐसा होता है, पर 
तू इससे यह समझ ले कि जो जो अजीब आते हैं वह तू नहीं है। झ्र 
श्राचायदेत इध अ्धिकारको प्रासम्म करते हुए मंगलाचरण करते हैं, माणिक- 
स्तम्मको स्थापित काते हैं, ज्ञानकी महिमा प्रगट करते हैं, यह ज्ञान समस्त 
बस्तुओंको जाननेवाला है, वह जीव अजीवक्रे समस्त वेषोंको भली भौति पह- 
चानता है, ऐसा सर्व स्वार्गोको पद्चिचाननेवाला सम्पकृज्ञान प्रगठ होता है | 


यहाँ 'सम्पकृज्ञान प्रगट होता है', यह कहकर सम्यकूज्ञानीकी वात 
कही है | अर्थात्‌ यहों चतुर्थ गुणस्थानवालोंकी वात है सातवें ग्रुणस्थान 
वालोंकी नहीं | रामचन्द्रजी, पाडव ओर राजा श्रेणिक्र इत्यादि गृहस्थ प्राश्रम्म 
थे तथापि उन्हें यह दृढ़ प्रतीति थी कि आत्मा परसे मित्र है, राग द्वेष मेरे 
नहीं हैं, इसप्रका' भ्रान्तिका त्याग करके वे संत, स्वरूपमें स्पित रहते थे । 
ससारमें रहकर मी ऐसी प्रतीति हो सकती है । ऐसी प्रतीतिके बिनाका त्याग 
वास्तविक त्याग नहीं है । 


पुण्य पाप इत्यादि परकी वृत्तियोंका अमिमान दूर हो जाये और 
सम्यकूज्ञान प्रगट हो, वह ज्ञान ही सच्चा मगल है। मग! अर्थात्‌ पवित्रता, ल! 
अर्थात्‌ लाति,--पवित्रताती प्रात्ति । वही सच्चा मगल है | पत्रित्र आत्म स्वमाव 
को प्राप्त कप्रनेवाला आत्म भाव ही सच्चा मंगल है। मगलका दूसरा कर्य 
यह मी है क्रि---म! अर्थात्‌ अपवित्रता ओर 'गल? भर्थात्‌ गला दे-नष्ट करदे, 
भर्पात्‌ शरीर मन वाणी और शुभाशुम भावकों अपना मानने रूप जो झप- 
वित्रता है उसे सम्यकूज्ञानके द्वारा गला दे सो यही सच्चा मंगल है। वही मगल 
सच छुखकी प्राप्ति करता है। 
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अब सम्पकृज्ञान प्रगट होता है इस अर्थका सूचक कलश 
कहते हैं :---- 

' ज्ञीवाजीवविवेक पुष्कलह॒शा प्रत्यावयत्पाषंदा-- 
नासंसार निवद्ध बंधनविधिध्वंसाहिशुद्ध स्फुस्त्‌। 
आत्माराममनंतधाम महसाध्यक्षण नित्योदितं 
धीरोदात्तमनाकुर्ल विलसति ज्ञान मनोहादयत्‌ ॥ ३३॥ 

श्रथै,--जो ज्ञान है सो मनको आनन्दरूप करता हुआ प्रगट 
होता है। वह जीव-अजीवके स्वागको देखने वाले महा पुरुर्षोको जीव-अजीव 
के भेदको देखने वाली अति उज्बल निर्दोष दृश्टिके द्वारा भिन्न द्ब्यक्ी प्रतीति 
उत्पन्न कराते है। भनादि ससारसे जिनका बंधन दृढ़ बँधा हुआ है, ऐसे 
ज्ञनावरणादि कर्मोक्रे नाशसे विशुद्ध हुआ है, सफुट हुआ है, शर्थात्‌ जैसे 
फूलकी कली खिलती है उसी प्रकार विकासरूप है। और वह ऐसा है कि 
जिसका क्रीड़ावन आत्मा ही है, भ्र्थात्‌ जिसमें अनन्त ज्ञेयोंकि आकार भतकते 
हैं तथापि स्वयं अपने खरूपमें ही रमण करता है, जिसका प्रकाश अनन्त 
है, और जो प्रत्यक्ष तेजसे नित्य उदय रूप है। और जो धीर है, उदवात्त है, 
इसी लिये अनाकुल है-सर्व इच्छाओंसे रहित निराकुल है | (यहाँ धीर, उदात्त, 
अनाकुल-यह तीन विशेषण शातरूप तृत्यके आभूषण समझना चाहिये | 
ऐसा ज्ञान विलास करता है । 

ज्ञान मनको आनन्द देता हुआ ग्रगठ होता है, जीव-अजीव साथ 
नच रहा है, उस्ते सम्पकदृष्टि पहिचान लेता है कि यह मै नहीं हूँ, मेरा 
स्वरूप परसे मित्र ज्ञायकरूप है | यह बरफ ठडा है, अग्नि गर्म है, गुड़ मीठा 
है, इत्यादिका विवेक कौन करता है? यह सब्र विवेक ज्ञान ही करता है। 
शआश्चय तो यह है कि यह जीव परामिम्रुख हो रहा है और अपनी ओर नहीं 
देखता । तू परको जानता है और उसी ओर प्रक्नत्त द्योता है, किन्तु स्तरय 
अपनेको न जाने तो यह कितना भारी अविवेक है त्‌ पर पदार्थोके तो भेद 
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करता है कि यह हलुआ पूरी है जो खाने योग्य है, और यह मिट्टी है, विद्या 
है, जो कि खाने योग्य नहीं है, इसप्रकार पर पदार्थोर्मे विषेक करके मेद 
करता है किन्तु यह मलिनता है सो मैं नहीं हूँ, राग द्वेष भाकुलता है सो मै 
नहीं हूँ, मे तो ब्वान मूर्ति आत्मा हूँ, ऐसा विनेक करके यदि श्रपने और 
विकारके वीच भेद न करे तो यह तेरे लिये धोर कल्ककी बात है | 

सम्पकृज्ञान मनको आनन्द देत। हुआ। प्रगट होता है, और सारे 
परिश्रमणका ज्ञान खेद खिल करता हुआ प्रगट होता है। समर समझते ही 
प्रगट होती है यदि वारम्बार सत्‌ समागम करके और विचार करके समके तो 
भाक्षार्मे ज्ञान ओर शाति हुए बिना न रहे | 

जीव और मन वाणी देह, पुएय पापक्े भाव-सबका एकत्रित वेष 
है, उन्हें जो मिन्न जानता है. सो वह भद्दा पुरुष है, दूसरा कोई महापुरुष 
नहीं है । सम्यकूज्ञान अति उम्बल निदोंप दृष्टिके द्वारा मिन्न मिन्न पदार्थोंकी 
प्रतीति उत्पन्न कर रहा है। जो भिन्न मिन्न पदार्थोंका विवेक करता है सो ज्ञान 
है । बह ज्ञान मनको भानन्द देता है सो सम्पक ज्ञान है | 

आता पर कर्मके कारण जो वेष हैं उसमें एक तो शरीरादिक और 
दूसरे मीतर होने वाली वृत्तियोँ और परको श्रपना धाननेरूप वेष है सो बह 
सब कर्मका वेष है, वह अपना वेष नहीं हे | में ज्ञानज्योति आक्षा उन वेषों 
से मिन्‍न हूँ इसप्रकार सच्चा ज्ञान विवेक करता हे | 

आत्मा एक क्‍सतु है, पदार्थ है । जो वत्तु ढ्ोतीदे उसमें गुश और 
स्वभाव होता है । जैसे गुड़ एक वस्तु है, और मिठास उसका गुण है | 
गुड़ हो और मिठास न हो यह नहीं हो तकता | इसीप्रकार मैं जाता एक 
बस्तु हूँ और उसमें ज्ञान आदि अनन्त गुणा न हों यह नहीं हो सकता, भतः 
आत्मा ज्ञानादि अनन्त गुरणोंसे परिषण है । 

शरीरादिक या पुण्य पाप में से छुख्व और शाति शआती है ऐसा 
मानकर पराघीनता में न रुक्षकर यह मेरे गुण हैं जिनसे घुख् और शांति 
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समझदार मनुष्य यह जानता है कि अपना काम परत हो जाने पर दूसरे की 
यह व्तुएँ वापित्त कर देनी होंगी इसी प्रकर ज्ञानवान पुरुष जानता है 
अथवा भज्ञानी पुरुषसे ज्ञानी पुरुष कहता है कि हे भाई | यह इन्द्िय, 
शरीर, पुण्य पाप के भाव इत्यादि, सत्र कर्म कृत मंडप हैं यह दूसरे का मडय 
है, तेश चैतन्य घर तो अलग ही है, जड़ की एूँजी अपनी न मान, परवी 
शोभासे अपनी शोभा मत मान, प्‌ शुद्ध चिद्ानन्द मूर्ति दे, तेरी अपनी पुँजी 
अलग है, तेश वेष अज्ग है, और शरीर इन्द्रिय एव शुभाशुभ परिणामों का 
वेष अलग है यह सत्र कमे कृत वेश है, यह तेरा वेष नहीं है | करमग्री 
शोभासे अपनी शोभा नहीं मानी जा सकती, यह सब पर की शोमाका 
मडप है। यहाँ तो मोक्ष का मडप तन चुका है, यह भत्र नहीं उखढ़ 
सकता | 

शरीर के छुख साधनको छोड़कर, और ख्री पुत्रादिका त्याग करके 
त्यगी हो जानेसे कोई सच्चा त्यागी नहीं कहलाता, उससे पर्म नहीं होता | 
जब तक यह दृष्टि है कि जो पर हे सो मै हूँ, तब्तक धम प्राप्त नहीं 
होता, और पराधीनता नहीं मिटवी | कोई सूक्ष्मातिसूक्म शुभपरिणाम हो और 
उससे अपनेको लाभ होना माने तो तब्र तक वह पराश्रयी ही है , इसलिये 
उसकी पराधीनता दूर नहीं हो सकती | जड़ औ्रौर चेतव इन दोनों पदार्षों 
की मिन्नता की प्रतीति के विना पराश्रयता दूर नहीं होती और स्तराश्यता 
प्रगठ नहीं होती | 

चेतन्य मूर्ति आता अलग है, उसमें जो भनेक प्रकारके वेष 
दिखाई देते हैं सो अज्ञानी मानता है कि यह्द मेरा वेष है । ससाएमें विविध 
प्रकाकके ताटक कर्ता पात्र मतेद्धरी हरिस्चन्द्र या राम लक्ष्मण इत्यादि का 
श्रत्यंत सुन्दर वेष धारण करके और उनका ज्यों का व्यों. अमिनय करके मी 
यह जानते हैं कि दम सच्चे भतृहरि हरिश्चन्द्र राम या लक्ष्मण नहीं हैं किन्तु 
हम तो वेतन भोगी सामान्य व्यक्ति है, किन्तु अनादि कालका अज्ञानी जीव 


जा» अत हे. >>न्‍कक ५ 
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अपनेको भूलकर पर सबंधी जो जो वेष दिखाई देता है उसे अपना ही 
मान लेता है किन्तु सम्यकुज्ञानी समझता है कि मैं चेतन्य अनन्त गुणमुर्ति 
पृथक ही हूँ, और जो पुण्य पापके मात्र अथवा अलुकूलता प्रतिकूलताका 
कोई बाह्य वेष शआये तो मे चैतन्य सम्राठ उसे अपनी पूजीमें नहीं मिला 
सकता, हों, मैं उसका ज्ञातामात्र रहूँगा। इसीप्रकार सम्यकृज्ञान होनेके बाद 
अह्प रागद्रेष हो किन्तु उसे दूर करके वह अवश्य ही मुक्ति प्राप्त कर लेगा | 
धर्माभाने श्रति उज्ज्वल पवित्र इश्टिसि मिन्न दरृब्यकी जो प्रतीति उत्पन्न की है, 
और उस ग्रतीतिके होनेसे मित्र दृब्यक्ाा जो विवेक जागृत हो गया है, उससे 
अब पराश्रय ग्रहण करनेकी इच्छा नहीं रह सकती | यद्यपि पुरुषार्थकी अश- 
क्िको लेकर अल्प रागद्रोषकी ओर कमी कमी लचक खा जाता है, किन्तु 
शआतरिक विवेक किचित्‌ मात्र मी नहीं हटता | जो श्रह्प रागद्वेष शेष रह 
गया है वह दूर होनेके लिये ही है, बने रहनेके लिये नहीं | 


जैसे मकानमें कॉचका बहुत ही सुन्दर क्ूपर लटक रहा हो और 
उससे घरकी शोभा हो रही हो किन्तु यदि वह ऊपरसे गिरे और उसके टुकड़े 
टुकड़े हो जायें तो उसपर पहले जो राग था वह मिट जाता है और उसके 
प्रति उपेज्ञा हो जाती है बह तुच्छ॒ प्रतीत होने लगता है | उस तुच्छुताकी 
प्रतीतिका कारण यह है कि- ज्ञानमें यह निश्चय होगया है कि-यह वस्तु मेरे 
कामकी नहीं रही, इसलिये इन कॉचके टुकड़ोकों उठाकर बाहर फेकदों। यथपि 
उन कौचके टुकड़ोंको बाहर फेकनेका निश्चय होचुका है यदि वे कुछ समय तक 
धरमें ही पड़े रहते हैं तो इसका अर्थ यह नहीं है कि श्रत्॒ उन्हे सम्रह करके रख 
छोड़नेका भाव है, इसीप्रकार अनन्त गुणस्वरूप प्रमु-परमात्माकी भोति ही मेरा 
भ्रात्मा है, मै पर खरूप नहीं हूँ, ऐसी सम्यक्‌ प्रतीति हो जानेपर विभावकी तुच्छुता 
मालूम होने लगती है | मै चेतन्यघन खभावसे पूर पवित्र हूँ ऐसी प्रतीति होने पर 
आत्मा नये नये च्णिक पुण्य पापके जो भाव होते हैं वे तुच्छु मालूम होनेलगते 


हैं। जबकि उन पुण्य पापके भावोमि तुच्छुता मालूम होने लगी तो फिर पुण्य 
डरे 


तक 
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पापके फलमें अर्थात वाह्य संयोग -शरीर मकान लफ्त्मी प्रतिष्ठा इत्यादिमें तुच्छुता 
मालूम होने लगे तो इसमें आश्चर्य ही क्या है १ 


पुण्य पापक्रे माव और पुण्य पापके फल सब उस झूपरके टूटे हुये 
टुकड़ों जैसे ही भासित होते हैं | उन शुभाशुभ परिशामोंको निकाल फेंकने 
में कुछ विलम्न हो जाता है. किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि वे प्रिय हैं 
अथवा उन्हें रखनेका भाव है | अपनेसे पर पदाथोंको मित्र मानता है। और 
उन्हें मित्र मानते ही परमें तुच्छुता भासित होने लगती है और महत्ता नहीं 
भासती दै उन शुभाशुभ मार्वेक्ो संग्रह कर रखनेका भाव नहीं है किन्तु उन्हें 
दूर करनेका ही भाव है। ऐसा मिन्नत्व विवेक होने पर अल्प कालमें मुक्ति हुए 
बिना नहीं रहती | पुरुषार्थमें कुछ कमजोरी है इसलिये भय रागद्वेष पाया जाता. 
है, उसे दूर करनेमें कुछ विलम्ब होता है, किल्तु क्रमशः स्थिसता को बढ़ाका 
केबलज्ञान प्राप्त कर लेगा | यह मिन्नत्वक्े विवेकका माहात्म्य है । 

वह ज्ञान श्रवादि ससारसे जिसका बन्धन इढ़ता पूर्वक बँधा हुआ है 
ऐसे ज्ञानावरणादिक कर्मोका नाश होकर विशुद्ध हो गया है, स्फुट हो गया 
है। ज्ञानावरणीयका नाश क्रिया अर्थात्‌ ज्ञानावरणीय झआादि जो अ्रष्ट कर्म हैं 
सो में नहीं हूँ, इसप्रकार उससे मिन्नलका विवेक किया, और इससे श्रद्धा 
और ज्ञानसे कर्मोक्ा नाश क्रिया है, तथा क्रमश स्थिरता करके संपूर्ण नाश 
करेगा | इसप्रकार विवेकप्ते ज्ञानमें विशुद्धता हुई, स्पष्टता हुई और जब ज्ञान 
यह मानता था क्ि--जो कर्म हैं सो मैं हूँ, तब वह सम्पुठित-अन्द रहता 
पा, वह पर के साथ एक मेक रहता था इसलिये ज्ञाककी कलियों सकुचित 
होगई थी। अब प्रृथक्‌ विवेक किया है इसलिये ज्ञानकी कलियों मीतरसे 
विकसित होकर खिल उठी हैं। शरीरादिक तथा पुण्य पापकों अपना मान 
सदा था इसलिये ज्ञान सकुचित था, किन्तु जब यह मान लिया कि जो शरी- 
रादिक हैं सो में नहीं हूँ, तो ज्ञान अलग हो गया और बढ विकसित होगया | 
पसश्रयभावक्ना त्याग किया कि ज्ञान खिल उठा | विनेक्त जागृत हुआ कि 
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जश्ञानकी संकुचित कली पुनः विकसित होगई । चाहे चन्रवर्तीका राज्य मिले 
या तीयैकर पद प्राप्त हो, किन्तु वह सत्र कर्मकृत है वह मेरा खरूप नहीं हे, 
मेत्र चैतन्य ज्ञानकुड स्वरूप परसे मिन्न है, इसप्रकार ज्ञानकी कली खिलना 
ही आ्त्मर्म है। शरीरादि को अपना मानकर ज्ञान उसमें रम रहा क्िम्तु 
जहों विवेक जागृत हुआ कि यह में नहीं हूँ वहां ज्ञान अपनेमें रमण करने 
लगा। इसप्रकार स्वपरके प्रथक्लका विवेक्र जागृत होने पर ज्ञान अपनेमें 
रमण करने लगा, कर्थात्‌ ज्ञानकी कली खिल उठी--स्फुट होगई । 

यद्यपि ज्ञानमें अनन्त ज्षेयोत्रे आकार श्राकर भलकते हैं, तथापि 
ज्ञान अपने स्वरूपमें ही रमण करता है। ज्ञानमें सत्र कुछ ज्ञात होता है, 
किन्तु इससे वह पररूप नहीं हो जाता | पराश्रयमें स्थिर होने वाला ज्ञान, 
यह पुण्य मेरा है, यह्द इन्द्रपद मेरा है इत्यादि मानकर पर पदार्थमें रमण कर 
रहा था, उसका जक्ढों व्विक जागृत हुआ कि यह पर पदार्थ मेरे नहीं हैं, 
किन्तु मेरा तो ज्ञान स््रभाव है, शाति-स्वभाव है. और मेरा स्पभात मुझमें ही 
है, ऐसा स्वाश्रय होनेसे वहां ज्ञान शपनेमें रमण करने लगा। मेरा आत्मा 
असयोगी है, मेष मूलधन मुममें ही है ऐसा माना कि पराश्रयता छूट गई, 
और अपना क्रीड्ावन आत्मा ही एकमात्र 'ह गया, दूसरा कोई स्थान 
नहीं रहा । 

शरीर, वल्न और किसी वेषमे धर्म नहीं है, किन्तु वह आत्म स्वरूप 
के विवेकर्म है। जैसे अपने हाथसे परिश्रम पूरक बनाई गई रसोई मीठी 
लगती है, इसीप्रकार अपने घरका स्वभाव अपने ही हाथसे अर्थात्‌ पुरुषार्थसे 
प्रगठ करके जो आनदयुक्त धर्म होता है सो वही मीठा लगता है, और वही 
सुखरूप मालूम होता है, वही सच्चा धर्म है, शेष सब श्रधर्म है। अपने 
स्रभावको न पहिचाने और परको अपना माने सो अधर्म हे | 

मेरा गुण निर्दोष और निरुपाषिक है मेरे गुणकी पर्याय मुझपें ही 
रहती है, ऐसा विवेक होने पर ज्ञानका क्रीड़ास्थल आत्मा ही रह जाता है । 
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ज्ञानका प्रकाश अनन्त है, इसलिये ज्ञानमें वहुत कुछ ज्ञात होने 
पर ज्ञानकों ऐसा नहीं लगता कि श्रत मै न जानूँ | जहाँ जहोँ भत्र धारण 
किये वहों वहाँ उस उस मज़ा ज्ञान तो था ही, और जो जो भवर हुए वे 
अपने अस्तिलरूपमें प्रवतमान ही हुए थे, और उप्त उस भत्रमोें परको अपना 
मानकर अटका रहा, इसलिये ज्ञान विकासको प्राप्त नहीं हुआ, किन्तु अनन्त 
भर्बोंको जानने वाला मेश ज्ञानतत्व भवसे शरीससे और परसे मिन्न है, में 
समस्त भर्रोंका ज्ञान करने वाला हूँ, मै चाहे जितने पदार्थोको जानू, या चाहे 
जितनी भूत या भविष्य कालकी वातोंको जानूँतो मी मेरे ज्ञानमें ऐसा अनन्त 
प्रकाश है कि वह कमी कमर नहीं हो सकता । 


चैतन्य तेज प्रत्यक्ष है। वह ज्ञान मन या इन्द्रियोंके आधीन नहीं 
है, किन्तु ज्ञान खय॑ खतः ही जानता है, इसलिये प्रत्यक्ष है इन्द्रियों और 
मनका निमित्त अपूर्ण दशामें वीचमें भरा जाता है, किन्तु ज्ञान खय अपने ही 
द्वारा जानता है, इसलिये ज्ञान प्रत्यक्ष है ( सूर्य सबेरे उदय होता है और 
शामको अस्त दो जाता है, किन्तु यह ज्ञान सूर्य तो नित्य प्रत्यज्ञ उदय 
रूप ही रहता है, वह कभी भी अस्त नहीं होता । सम्यक्‌ ज्ञानका उदय हुआ 
सो हुआ श्रत्र वह कमी अस्त नहीं होगा । इसप्रकार ज्ञानमें अपने ऐश्वर्यकी 
प्रतीति हुई सो उसे पराश्रयकी आवश्यक्का नहीं रहती, इम्रप्रकार ज्ञान नित्य 
प्र्यक्त उदयरूप है। यहाँ आचार्य देवने पम्पकू ज्ञानका मगलाचर्ण 
किया है। 
जैपे पुत्र विवाहके समय ख््रियाँ मगल गीत गा।ती हैं कि-/मोतियन 
थाल भराये हो लाल” भले ही घरमें मोतीका एक दाना भी न हो किन्तु मम- 
ताबश ऐसा मंगल गीत गाया जाता है। इसी प्रकार आक्षार्मे अनन्त सतोष- 
गुणा है किन्तु जब्र विपरीत चलता है तब ममता भी अनन्ती द्वो जाती है, 
आर जब ययार्थ प्रतीति होती है तब मानता है कि यह ममता भी मैं नहीं 
हूँ और यह मोती भी मै नहीं हूं । जेसे घरमें मोतीका एक दाना न होने पर 
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मी किसी भाशा, स्नेह या मोहके वश “मोतियन थाल भराये” का गीत गाया 
जाता है, इसी प्रकार सम्यक्‌ ज्ञानी जीव भविष्यमें सिद्ध होने वाला है, अमी 
वह सिद्ध नहीं है, फिर भी भावनाकी ग्रबलतासे श्रमी भी वह यह कहता है 
कि मै सिद्ध हैं । हव्यापेज्षासे ही तो सिद्ध हूँ ही किन्तु में पर्यायसे मी सिद्ध 
हूँ। दव्य दृष्टि दृब्य और पर्यायके मेद को नहीं देखती । वह भावनावी प्रव- 
लतासे कालके अन्तर को वीचमेंसे निकाल देती है | 


वह ज्ञानधीर है, खप(कों जानता है, वह अपने भाषोंकों जानता है 
और परके भावोकों भी जावता है, भनुकूलता, प्रतिकूलता, निन्दा, प्रशसा इत्यादि 
सत्र कुछ जानता है। ज्ञान ऐसा विचक्षण है कि वह पदार्थकों चहुँ ओरसे 
जानता है फिर भी कहीं राग द्वेष या क्रोध मान इत्यादि नहीं होने देता । किन्तु 
सब्र ओससे जानकर ज्ञान भीतर ही समा जाता है | वह ऐसा घीर है | ज्ञान 
सबकुछ जानता है तथापि कहीं ग़ग द्वेषकी आाकुलता नहीं होने देता जैसे 
आमका पेड़ ज्यो ज्यों फलता है त्यों त्यो नीचेजो नमता जाता है, इसी प्रकार 
यथार्थ ज्ञान ज्यों ज्यों विकासकी प्राप्त होता है त्यों त्यों. भीतर समाता जाता 
है। सच्चा ज्ञान भीतर समाता है ओर अज्ञान बाहर फैलता है। अज्ञानसे 
बिकार होता है और विकारसे बाहर पुण्य पाप फल्ित होते हैं; वे पुण्यपाप के 
फल बाहरकी ओर फैलते जाते हैं | इससे सिद्ध हुआ कि अज्ञान ही बाहर 
फेलता है, और ज्ञान स्त्राश्नित होने पर पराश्रयसे हटकर भीतर समता जाता है, 
इसलिये वह धीर है। 
ज्ञान उदात्त है, उच्च है, और ठदार है, अर्थात्‌ मीतरसे चाहे 
जितना ज्ञान निकाला जाये तो मी वह कम नहीं होता । जहाँ सम्पक्ुज्ञानका 
विवेक प्रगठ हुआ वहाँ शाति आये बिना नहीं रहती, इसलिये ज्ञान अनाकुल 
है। इस प्रकार घीर, उदातत, ओर अनाकुंत्न विशेषणोंसे युक्त ज्ञान विलास 
करता है| 
जीव और श्रजीवका ज्ञान होने पर भज्ञान छूट जाता है । जेसे कोई 


न्‍+ 


१०्श ] समंयपार प्रबंधन: : तौसर! भाग 


बहुरूपिया विविध खांग रखफर श्राता है उसे जो ययार्थ जान लेता है उसको 
वह नमस्कार करके श्रपना यथार्थ रूप अगठ कर लेता है, इसी अकार यथार्थ 
ज्ञानी कर्मक्रें विविष स्वागकों जान लेता है, इसलिये कर्म अपना स्पष्ट रूप 
प्रगट कर देते हैं | यह फ है और में उसमे मिन्न हूँ, इस अकार मिन्नलेका 
ज्ञान ययार्थ ज्ञान है । ऐसा ज्ञान सम्पक् दृष्टि को होता है | मिथ्या दृष्टि ऐसी 
मिन्नताकों नहीं जानना | 
अत्र जीत्र अजीवका एक रूप वर्णन करते हैं--- 
अप्ाएमयाएंता गृढा हु परणवादिणो केई । 
जीवमज्फवसाएं करम्म॑ च तहा परूविति॥ १९॥ 
अबरे अज्मवसाेसु तिनवमंदाएु भागगं जीव । 
मरणंति तहा अबरे शोकम्मं चावि जीवोति ॥४०॥ 
कमस्तुदयं जीव॑ अबरे कम्माएमायमिच्चेति। 
तिब्वत्तणमंदत्तणगुणेहि जो सो दि जीवो ॥ 9१॥ 
जीवो कम्म॑ उहयं दोरिणवि खलु केह जीव मिच्छ॑ति॥, 
अबरे संजोगेण दु कम्माएं जीव मिच्चंति ॥४२॥ 
एवं पिह्दा बहुविह्य परमणाएं वर्दति दुम्मेहा । 
ते ण॒ परमट्रवाई णिच्छ॒यवाइहिं शिह्विट्रा ॥ ०३॥ 
भर्थ:--आत्माको नहीं जानते हुये, परको आत्मा बहने वाले कोई 
मूठ, मोही अज्ञानी तो अव्यवसानकों, और कोई कर्मको जीत कहते हैं । कोई 
अध्यवसानमिं तीत्र मन्द अनुभागगतको जीघ मानते हैं, और कोई नोकर्मकी 


जीव मानते हैं | कोई करके उदयकों जीव मानते हैं। कोई कर्मके ' झनुभाग 
को-'जो अनुभाग तीत्र मन्दपनेरूप गुर्णोंते भेदको प्राप्त द्ोवा दे वह जीव 
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है! ऐसा मानते हैं कोई जीव और कर्म दोनों मिले हुयेको भी जीव मानते हैं, 
और कोई कर्मके सगोगसे ही जीव्र मानते है । इसप्रकार तथा अन्य अनेक 
प्रकारके दुबबेद्धि--मिथ्यादष्टि जीव पर को आत्मा कहते है; वे परमार्थवारी 
अर्थात्‌ सत्यार्थवादी नहीं है, ऐसा निश्चय (सत्यार्थ) वादियोंने कहा हे । 


श्रव यहँ। जीव अजीव का एकत्रित नाटक ६ ) 


आत्म पदार्थ क्‍या है, उसके गुण क्या हैं और उसकी अवस्था क्‍या 
है, इसे न जानते हुये पर के अश्रयसे अपना गुण माननेवाले कोई मूढ़ 
झातमावी ओरसे अस्ाव्रधान श्रज्ञानी ऐसा मानते हैं कि जो अध्यत्रसान है 
सो जीव है | कमक्रे निमित्तवे आधीन होनेसे जो भाव होता है सो श्रध्य- 
वततान कहलाता है। आत्मा मात्र ज्ञाता है, उसे भूलकर कम निमित्तक 
पुण्य पाप के भाव होते है, उसमें एक बुद्धिसि मानता है कि जो यह 
अध्यवसान है सो ही मै हूँ | इस प्रकार कम निमित्ताधीव होने से जो अध्य- 
वसान होता है, उसे आत्मा माननेबाले, और उस अ्रध्यवसान को अपने 
लिये सहायक माननेवाले मूढ़ --अज्ञानी हैं । 

कोई कर्मको जीब मानते हैं, वे कहते हैं कि यदि काम करें तो 
भगयान के प्राप्त जा सकते हैं और इस प्रकार कमें से गुण --लाभ मानते 
हैं किन्तु यह बात मिथ्या है | कम से भगवान के पास नहीं पहुँचते, किन्तु 
कम और आत्मा क्या है इसक्री मिन्न प्रतीति करने पर भगवान अर्थात्‌ स्वय 
अपने आत्म भगवान के पास पहुँचा जाता है। जब तक श्रपूर्ण है तब तक 
निमित्त पाये त्रिना नहीं रहेंगे, किन्तु यदि स्वयं न जागे तो निमित्त क्या लाभ 
का सफते हैं पुण्य बन्ध से अनेक बार मगवान मिले किन्तु अपने आत्म 
भगवान की प्रतीति नहीं की इसलिये लाभ श्राप्त नहीं हुआ । जड़कम को 
श्रात्मा माननेवराले अर्थात्‌ कमसे लाभ माननेवाले, कर्मकों श्रात्मा माननेवाले 
कर्ममे आत्मा माननेवाले ओर ऐसा माननेवाले कि कर्म मुमे मांगे दे दे तो 
धर्म लाभ हो,--सब अज्ञानी मूढ हैं | 


१०४ | समयसार प्रवचन ; तीसरा भाग 


कोई तीवर-मन्द पुणय-पाव के भाव को जीव मानते हैं | शुमाशुम 
भाव में से शुभभाव को अच्छा ओर अशुभगार को बुध मानते है, किन्तु शुभ 
खशुभ और तीज मन्द भाव सब परमाय्र हैं, पुएय-पाप भावके रसक्रे परि- 
वतन को झात्मा मानने वाले तथा उससे लाभ मानने वाल्षे भी मृढ़ € । 

कोई ना कर्मको शर्थात्‌ शरीरफो ही आता मानते हैं। औरने शरीर की, 
पुत्र, कुठुम्म एवं धन सम्पत्ति में ही सुर मानते हैं क्रित्तु वह वास्तय में सुख 
नहीं है। शरीर शोर आत्मा दोनों परपक्र पढाये हैं। पर पदार्थ आमाको 
मुख नहीं दे सकते | झात्मा का हुए आता में है, वह बाहर से नहीं झाता, 
किन्तु वह कह्यता मात्र है| 

भज्ञानी मानते हैं क्ि--शरीर पुष्ट करने से आत्मा को लाभ होगा 
और शरीर के घुख्ाने से आत्मा को हानि होगी, इस ग्रझ्ार अपने को जड़ 
का रख्वाला मानता है और समकता है कि उन्हे जैस्ता रखेंगे वैसे रहेंगे किन्तु 
यह्द बात सर्वेया मिय्या है शरीर्के पुष्ट होने वा सुखनेसे झमाकों कोई लाभ हानि 
ब्रिक्रालमें और तीनलोकरम नहीं हो सकती । पर पदार्थते आत्माकों हानि लाभ 
हो ही नहीं सकता। शरीर से आत्मा को हानि लाम मानने वाला शरी! और 
आा के कार्यों को एक मानता है,--किन्तु वह मिथ्या है, क्‍यों कि दोनों 
के कार्य एक नही फिम्तु सर्वथा मिन्न हैं । 

अनज्ञानी मानता है कि माल ढाल खाने से शरीर में शान्ति आती है 
थीर सशक्त होने से आत्मा को स्फृर्ति मिलती है। ऐसा मानने वाले को यह 
प्रतीति नहीं है कि आत्मा की शक्ति झ्ाता पर ही अव्रलम्वित है, वह झज्ञानी 
तो शरीर और आत्मा को एक ही साथ ढकेल रहा है। उसे यह पता नहीं 
है कि झात्मा की समूर्ण शक्ति शात्मा में और जड़ की जड़ में है, किसीकी 
शक्ति किसी में नहीं झती | शरीर को श्राम्मा मानने वाला मद है। शरीर 
तो अनन्त रजकरणों का पिंड है, वह रजकणों का पिंड आत्मा के साथ 
रहता है ऐसा मानने वाला यह नहीं सममता कि आत्मा ऐसे शरीर से रहित- 
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अशरीरी, चैतन्य मूर्ति तत्व है इसलिये वह मूढ़ है अ्षानी है । : 

कोई पुण्य पापके ' उदयको जीव मानता है, कोई सांता असाता- 
रूप होनेवाले कर्मके भेदकों जीव मानता है, और कोई आत्मा तथा कर्म 
की मिलनेकों जीव मानता है । पा 


कोई कर्म के संयोग को हीं जीव मानता है, किन्तु मे स्वभाव दर्म 
“को लेकर नहीं और कर्म का स्वभात्र मेरे कारण नहीं है। दोनों सर्वदा प्रथक- 
। पृथक पदार्थ हैं । कोई कहता है कि मस्तिष्क में विचार शक्ति है, इसलिये 
कर्म के सयोग से जीव है, यह सिद्ध होता है। किन्तु श्रा्मा को नहीं मानने 
वाले ही ऐसा मानते हैं | उन्हे यहु॒ तो विचार करता चाहिये कि जड़के 
मस्तिष्क में विचार होते' हैं, या विचारोंके जानसेवालेके व्यापार्समे 
विचार ज्ञानकी पर्याय है, इसलिये बह आक्ष्मामें ही होती है; जड़को लेकर 
ज्ञानका व्यापार नहीं होता, इसलिये ज्ञानका व्यापार आत्मासे होता है | इससे 
सिद्ध हथा कि कर्मके सयोगसे जीव नहीं है, किन्तु जीव ख्य अपने आप 
ही खतः है। 

अज्ञानी जीव भत्माको किसप्रकार मानते हैं, सो यह भागे भाठ 
'बोलसे; कहा जायेगा | इस जगतमें आत्माके असाधारण लक्षणकों न जाननेके 
कारण नपुंसकलसे अत्यत वियृढ् होते हुए, तालिक -परमार्थभूत आत्माको 
नहीं जाननेवाले अनेक ,अनज्ञानीजन विविध ग्रकारसे परको मी आत्मा कहते 
| बकते ) हैं। - 

*  श्ात्ताका जान लक्षण असाधारण है, अर्थात्‌ उसका किसीके साथ 
मेल 'नहीं खाता । ज्ञान शक्षण किसी जड़में या परमें नहीं पाया जाता कुछ 
भाग आखका, कुछ भाग अन्य अंगोंका और कुछ भाग" चैतन्यका लेकर 
'जड़के साथ सहयोग करके ज्ञान लक्षण नहीं बनता, किंतु जड़से मिन्न चेत- 
(यका ज्ञान लक्षण सुस्पष्ट 'है, उस चेतन्यका असाधारण लक्षण ज्ञान है | 


/अंध्मा लक्ष है ओर ज्ञान उसका लक्षण है| यह उसका अविनाभावी लक्षण 
3 
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है, गुण और गुणी भला झलग नहीं हो सकते। जैसे गुड़ और मिठास 
अमेद है, इसीप्रकार गुण और गुणी अमेद हैं । क्रोध विभाव है, और विमाव 
दु।ख है, और ज्ञानमुण-झुखरूप है, इसलिये क्रोधादिसे मित्र झामाका ज्रान- 
लक्षण निर्दोष है। विभाव भी भाताका लक्षण नहीं हे तो फिर शरी 
मन वाणी इत्यादि भआमाका लक्षण हो ही कहाँसे सफ़ता है? इसलिये 
उन सबसे मित्र आत्ाका ज्ञान लक्षण सवोगपूर्ण-निदोंप है। ऐसे आमाके 
अताधाएण लक्षणकों न जानते हुए नपुंसकपनसे भन्यंत विमृद़ हो रहे हैं । 
आचार्यदेव कहते हैं कि तू मीतरसे जागनेका पुरुषार्थ न करे भर परको 
पपना मानकर उसमें छुछ माने तो तू नपुंत्क है पुरुषार्थदीन है | आचार्यदेवने 
नपुंसक कद्कर कुछ कठोर विशेषणका प्रयोग किया है तथापि उनके इस 
कपनमें करुणा निद्यप्तान है। जिसे धर्मकी अ्तीति नहीं है और जिसे यह 
खबर नहीं है कि भात्महित क्‍या है, स्वतेत्रता क्‍या है और भाषमवल क्या है, 
बह क्षपने ज्ञान स्वरूपको भूलकर पएको अपना मानकर, झपने भातमवीयेकों 
न मानता हुआ नपुतक दो रद्वा है | 

मेरा आत्मबल पुण्य पापके विकारकों छ्णभरमें नष्ट करनेबाला भी 
केवलज्ञान प्रगट करनेवाला ' है | ऐसे भपने स्वभावकों न जानता हुआ 
अत्यंत विमृढ़ होता हुआ नपुंसक है । 

झात्ताके खरूपको न जाने और भज्ञानी बना रहे तो उसके फन्न 
स्वरूप नपुंसक और निगोदमें जाना होगा । उसे कोई मान नहीं है, इसलिये 
इन्द्रियोंकी दवाएकर एकेन्द्रियमँ जायेगा, निगोदका फत्ञ प्राप्त करेगा | वडँ 
मात्र नपुस्तक वेद है, वहाँसे भ्वन्‍्त कालमें मी निक्तना कठिन हो नायेगा । 
इसलिये यहाँ ततको पदिचाननेका उपदेश है। 

यह सबसे पहले जानना चाहिये कि जात्मा क्या है, और उसका 
लक्षण क्या है। शरीरका अत्येक्र ःजकण आत्मासे मित्र है और वह रुपी है। 
पुष्य पापकी इत्ति भाव्मलवभावमें नहीं है इसलिये उस भपेक्षासे वह रूपी है, 
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और जड़ है। उन सबके बीचमें श्रात्मा एक अरूपी चेतन्य पदार्थ है, 
उसका परिचय प्राप्त किये बिना एकाग्र कहाँ होगा ? पदार्थका परिचय प्राप्त 
किये बिना पदार्थमें एकाग्रता नहीं द्वोती; और एकाग्रता हुये बिना धर्म कहाँ 
होगा ! द्वित कहाँसे होग। ! और छुख कहसे होगा ! यदि आत्मस्वमावका 
परिचय करके, श्रद्धा करके उसमें स्थिर हो तो धर्म हो । 

भीतर भगवान अआक्मा कौन है, उसका भसाधारण लक्षण जाने 
बिना तत्मक्री पद्दिचान नहीं हो सकती । आत्माका ज्ञान स्वभाव है, इसका 
अर्थ यह नहीं है कि शात्के पश्ने ज्ञान देते हैं, किंतु ज्ञान अपने आत्माके 
ज्ञान स्भावमें से ही झाता है। ज्ञान आत्माका असाधारण कक्तण है, अर्थात्‌ 
वह विभक्त नहीं दे | थोड़ा ज्ञान गुरुसे प्राप्त दे, थोड़ा शाह्षप्ते ्राप्त हो, 
और थोड़ा आत्मासे प्राप्त हो, इसप्रकार ज्ञान स्वभाव एकत्रित होता हो सो 
बात नहीं है। किन्तु श्रात्माक्ा शान-स्वभाव झनादि अनन्त स्वतः है, वह 
किसी परसे प्राप्त नहीं होता, उसे कोई पर दे नहीं देता, मै मात्र अपने स्वतः 
ज्ञानके द्वारा ज्ञानमें जावता हूँ। ज्ञान कहीं शरीरादिमें, या आन्तरिक बृत्तियोंमें 
विमक्त नहीं है । हे प्रभु ! यह शरीर, इसके अग प्रत्यंग और प्रतिष्ठादि तू 
नहीं है| तू तो असाधारण ज्ञान गुणरूप है। असाधारणका शर्थ यह है कि 
वह आत्मामें ही है, अन्यत् नहीं। जो झात्मासे अलग नहीं हो सकता वह 
भसाधारण है। शरीरदि तथा रागादि झात्मासे अलग हो सकते इसलिये वे 
भात्माका लक्षण नहीं हैं। 

असाधारण भात्म स्भावकों न जाननेवाले, उसकी श्रद्धा न करने 
बाले, तथा उसमें स्थिर न होनेवाले नपुंसक हैं । पुणय-पाप जो क्षणिक 
विकार है सो मैं नहीं हूँ।मै तो नित्य चिदानन्द स्वभाव हूँ । जिसे यह 
खबर नहीं है, वह परमें आत्मबत्को लगानेवाला बलहीन नपुंसक है, ऐसा 
आाचायदेव कहते हैं। 

झात्माका जो भांतरिक भरूपी बल है वह्द शआ्तामें है, अर्थात्‌ 
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अपनेमें है। मेश स्वरूप निर्विकार निर्दोष है-विकार रहित है, ऐसा मे 
माननेकाले, पर पदार्योकी अपना मानते हैं, उनमे श्रा्मवीयकों नहीं पहि- 
चाना-आतमबलको नहीं जाना, क्योंकि वे शरीर और मन इत्यादिकों अपना 
मानकर उसमे अटकफर वीमहीन हो रहे है, उत्तमें भरात्माके श्रनन्त अरुपी 
बच्तको रोककर वीपहीन हो गये हैं, भाम्मा पे मित्र एक चेतन्यमूर्ति है, 
पुण्य पाप आत्मा नहीं, है, भात्माका घुल् आाप्माममें है। किन्तु श्रातमका हित 
क्या है £ आत्माका छुछठ क्या है ? और भात्माकी स्वतंत्रता क्या है ? इसे न 
जाननेवाले नपुसक है। , । 

आधचार्यदेव करुणा करके कहते है. कि तू झनादि अनन्त है, और 
तेरे गुण भी श्रविनाशी हैं| ठ मीतर अनम्त गुणोंसे परिपूर्ण है,, निर्दोष - 
चीतग़ग खरूप है, ओर क्षणभर्में केवलज्ञान तथा परमात्मा दशा प्रगठ कर 
सक्रे, ऐसा है, उसे भूलकर तू इन पर पदार्थों कहाँ रुक गया है ? यह' 
सदोषरूप तेरा ख़रूप नहीं है, उसमें बीरयहीन होकर क्यों अठक रहा हैं? ' 
तू अपने स्वरूपकी प्रतीति कर । 

बहुतसे विमूढ़ जीव परमार्थभूत आत्माको न पहिचाननेवाले, तल 
दृष्टिको न समसनेताले नपुसक होते हैं, भर्यात्‌ वे निगोदमें जाते हैं | वे 
वर्ताान तत्वदृष्टिको नहीं समझते इसलिये नपुसक हैं, और भविष्यमें मी नए- 
संक होंगे । वे आलू सकरकन्द इत्यादि निगोदमें जायेंगे। स्मरण रहे कि 
आलू सकरबल्द इत्यादिमें भी शर्मा है,-बैतन्य है, उसे निगोदिया जीव कहते! 
हैं, जो कि मात्र नपुस्तक ही होते है |, 

देवोंमें क्ञी और पुरुष दोनों होते हैं, नपुसक नहीं होते । नरकमें 
मात्र नपुंसक ही होते हैं। जो जीव मलुष्यभव प्राप्त करके महा हिंसा करते 
हैं, गरपात करते हैं, मंदिश मासका सेवन करते हैं, ओर कोडलिवर तेल 
इत्यादि पीते हैं वे सब यहाँसे मरकर नरकमें जाते हैं, और जो तत्लदश्टिके प्रति 
विरोध भाव करते हैं, वे निगोदमें जाते हैँ । मलुष्यभव प्राप्त करके झात्म ख- 
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भावको पहिचाने, और आत्मदशाओों साधन करे तो वह मोदुमें जाता है । 
निगोदका काल अनन्त है | त्रसका कालः दो हजार सागर'ही है । आत्मततव 
परसे निराला है, उसे नहीं जाना और आत्म स्वमावसे विरोधभाव किया सो 
वह निगोदमें जाता है।' बीचमें दो हजार सागर ही त्रसमें रह सकता है, 
इसप्रकार सका काल अह्य है। एक तो मोक्ष अवस्था दूसरी निगोद अवस्था- 
दोनों परत्र एक दूसरेसे सर्वथा विपरीत हैं। मोक्ष दशा सादि अनन्त है और 
निगोदमेसे अनन्तानन्तकालमें निकलना कठिन होता है, इसलिये यदि तत्व- 
परिचय न किया तो निगोदमेंसे निकलकर अनन्तकालमें मी लट आदि दो 
इन्द्रियक्ना भव पाना 'माँ कठिन हो जायेगा | यदि तत्वको समझ ले तो मोक्तेः 
ओर तत्बको न समझे तो निगोद है। बीचमेंसे त्रसक्ना काल निकाल दिया' 
जाये तो सीधा निगोद ही है ओर तत्वकों समभनेके बाद जो एक दो भव 
होते हैं उन्हें निकाल दिया जाये तो सीधा सिद्ध ही है । -. ० 
. नरक कपेक्षा निमोदमें अनन्तगुणा दुःख है । बाह्य सयोग दुःख 
का कारण नहीं है, किन्तु ज्ञानकी मूढ़ता ही दुःख है। भप्मिमें छुलस जाना, 
दु।ख नहीं है किन्तु यह प्रतिकूलता मुझे होती है इसप्रकार मोह करना सो 
दुःख है। इसीप्रकार शनुकूलतामें बाह्य छुविधाओंके साधन मिलनेसे घुख नहीं 
होता; किन्तु उसमेंसे मुके सुख होता है, इसप्रकार मोहसे कल्पना करता है, 
किन्तु वह छुख नहीं, दुःख ही है । 
बहुत बड़ा सम्पत्तिशाली हो, समीप्रकारकी बाह्य छुनिधाएँ हों और 
सिरपर पख्ा घृप्त रहा हो, उसमें घुख मान रहा है, मानों सांग सुख इसी 
चैभवमे आगया हो । किन्तु भाई जैसे पंखेमें चार पौँखें होती हैं उसी प्रकार 
चार गतियोंकी चार'पाँखोंवाला पंखा तेरे सिर पर घृम रहा है, इसलिये उसमें 
घुछ- मानना छोड़ दे और अपने आ्ात्माकी पहिचानः कर, अन्यथा सीधा निगोद' 
में जायेगा कि जहँसे फिर तेरा ठिकाने लगना कठिन हो जायेगा ।' 
»। “आचायदेवने यहाँ कहा है कि.बहुतसे अज्ञानीजन परको आत्मा 
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मानते हैं, किन्तु उन्होंने यह नहीं कद्दा कि जगतके समी जीव ऐसा मानते 
हैं, इसका कारण यह है कि जगतमें भाम्माके स्वरूपको जाननेवाले जीव मी 
हैं; इसशिये समीको भज्ञानी जन नहीं क्या है, किन्तु बहुतले अह्ानीजनका 
शब्द प्रयोग किया है । जगतमें बहुभाग भज्ञानी जीव झामाकों न जानने- 
बले होते हैं, वे जीव भामाकी खतन्त्रताको भूलकर परतन्ततामें उके हुए 
हैं। वे पर और आत्माकों मित्र न समसनेसे परको ही आग्मा कहते हैं. भोर 
दकते हैं | जैसे सन्निपातसे झाविष्ट मानव कोई भान ने होनेसे यद्वा तद्रा 
बक्षता है, इसीप्रकार भात्म समावक्ते भानके बिना भज्जानी जीव परकों अपना 
मानकर यद्वा तद्ा बकते हैं। भानवगरका है इसलिये बकता है, ऐसा 
भाचार्यदेयने कह्दा है | 

झत़ामीजीव परको ही आश्मा मानते हैं, किन्तु में परसे मित्र, शुद्ध 
स्वरूप झनादि अनन्त, खतः स्वमावी आत्मा हूँ, ऐसा स्वीकार नहीं करते आताके 
वास्ततिक स्वरूपको माने विना, जबतक अपना अस्तित्व न जाना जाये तब 
तक झन्यत्र अपना अस्तित्व माने बिना नहीं रहते। 

परसे पृथक करनेरूप झान, प्रतीति और अतरंगमें स्थिर होनेका 
घारित्र स्वरूप जबतक ज्ञात न हो, तत्र तक कहीं न कहीं तो भपने भरत्तित्व 
को मानेगा ही । उस ज्ञान दशन ओर चारित्रकों स्वाश्रय कहो, घुस कहे, 
दवित कहो, या भज्नग होनेका मांगे कहो; ऐसे मार्गको जाने बिना परको भपने 
रूपमें तो मानेगा ही । 

कोई तो यह कहते हैं कि-स्वाभाविक श्र्षात्‌ सयमेत्र उपन्न हुआ 
रंग देपके द्वार जो मलिन भरध्यवप्तान है सो वही जीव है । 

जब व्यापारमें लाभ होता है तब प्रसन्न हो जाता है, भर जब हानि 
हो जाती है तब दुःखी होता है; यह सत्र अंतरंग्मे द्वोनेवाला राग द्वेषका 
विकारी भाव है, उसीको वुछ्ध लोग जीव मानते हैं वे अपना पृषक स्वतः 
भात्मा नहीं पहिचानते इसलिये छ्णिक तिकारी पर्यायकों भाग्मा मानते हैं । 
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आत्मा निर्विकार चेतन्य ज्योति है, उसे नहीं माना और क्णिक विकारी काम 
क्रोध को अपना माना सो भ्रान्ति है, विपरीत भमिग्राय है, विपरीत अरमिग्राय 
अर्पात्‌ उलया झाशय है धर्षात्‌ चौरासी के भवतारका कारण है। जो 
बिपरीत है सो मिष्या है। 

बज्ञानी तर्क करता है कि जैसे कालेपन से मित्र भन्‍्य कोई कोयला 
दिखाई नहीं देता उसी प्रकार भध्यवसान से मिन्न धन्य कोई भात्मा देखने में 
नहीं झाता | वह कद्ठता है कि कोयला कहीं कालेपन से श्लग द्वोता है ! 
कोयला और कालापन एक ही द्वोता है | कर्म और भात्मा की एकत् बुद्धि 
के अमिग्राय से भज्ञानी कहता है कि जैसे कोयला और कालापन मिन्न नहीं 
है इसी प्रकार मैं राग फरनेवाला हूँ और राग द्वेष मेश गुण है, इसप्रकार 
हम गुण भर गुणी दोनों एक हैं। पर पदार्थके अवलम्बनसे जो विपरीत 
भाव होता है सो गुण है और मैं गुणी हैँ, इस प्रकार हम गुण-गरुणी दोनों 
एक हैं । जैसे गुड़ पदार्थ गुणी है और उसकी मिठास गुण है। जैसे गुण- 
गुणी दोनों एक हैं उसी प्रकार भ्रध्यवस्तान और थामा एक है। 

राग द्वेष को दूर करने का मेरा स्वमाव है, उसे दूर करने का आम 
में बल है, भोर झात्मा में वीतशाग त्वभाव भरा हुआ है, उसका श्रद्धा ज्ञान 
काना कुछ जमता नहीं है, हम तो विकार को ही भाज्मा मानते हैं ऐसा 
, भब्बानी कहता है | 

णग द्वेष विकार और दोष है, आत्मा निर्विक्प विज्ञानधन स्वरूप 
है। तब क्या निर्दोष भात्मा का स्वभाव दोष स्वभाव हो सकता है ? कदापि 
नहीं हो सकता । ताल यह्द है कि राग द्ेष रूप मलिन परिणाम्-भातमा 
का स्भाष नहीं है | ह॒ 

भ्ष्ञानी जीव शग देषकों अपना खभाव मानता है, इसलिये राग 
देष में मच होकर जिसके साथ नहीं बनता उस पर क्रोष करके कद्ठता है कि 
इस गांव से तेरी जड़ें उखाड़ कर फेक दूँगा, तुमे इस गाँव में नहीं झने दूँगा ! 
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किन्तु भाई ! ,किसीफा विगाड़ करना या सुधार काना तेरे हापकी बात नहीं 
है, हासना जीतना पूर्व कृत पाप पुण्यक्रे अनुसार होता है, राजाश्रोमे जो 
लड़ाई होती है उसमें वे जीतते हैं या हा्ते हैं सो यह पे कृत पुण्य पापके 
योगानुत्तार द्वोता है; वर्तमान प्रफनसे जीतना हारमा नहीं होता, किन्तु भा 
धर्मको प्राट करना आत्माके वर्तमान अयल के हाथकी वात है | 
अज्ञानी क्ठता हे कि राग द्वेप रूप मलित परिणाम ही. भागा है। 
मतिन, भाव से मिल आत्मा दिलाई नहीं देता, जैसे कालेपनसे मित्र कोई 
कोयला दिखाई नहीं देता | ६ 
पुस्तक, दवात, कत्तम श्यादिमें रद्रेप नहीं होता, : क्योंकि जिम 
जञानगुण, शातगुण, निर्मलगुण नहीं है, उप्तमें विकार भी कैसे हो सकता है ? 
ताथय यह है कि जिसमें गुण होता है उसीमें उससे विपरीत रूप भवगुण 
'होता है | शुणका विपर्याप्त ही तो अपगुण है राग ह्ेष भात्माके गुणकी 
विपरीतता है । जिसमें शात युण क्षमा गुण ज्ञान गुण न हो, उसमें राग 
देष और 'ऋषघरूप विपरीतता भी नहीं होती, इसलिये थबगुण 'भात्मावी 
पर्यायममे होते हैं. किन्तु वे आत्माका समाव नहीं हैं, क्योंकि वह गुणकी 
,विपरीतता है, इसलिये जो अवगुण हैं सो भात्मा नहीं है, किन्तु आत्मा, 
अवगुणसे अलग है । उस पअग्गुणरूप विपरीततासे। भवका भरभाव नहीं हो 
सकता ओर मुक्ति नहीं मिल सकती | ! ९ 
कोई अज्ञानी कहता है कि भगादि जिसका पृ भव्यव है, ओर 
अनन्त मविष्यका भवयव है, ऐसी जो एक ससरणरूप ( शमणरूप-) किया 
है सो उसरूपमें क्रीड़ा करता हुआ कर्म ही जीव है, क्योंकि कर्मसे पमिन्र 
कोई जीब देखनेगें नहीं आता, इसलिये कर्म ही जीव है| , ,., , 
जैसे शागढ्रेषके भाव किये हों उसी प्रकार कौगआा कुत्ता बिल्ली 
इत्यादिके भव मिलते हैं, उसका 'कारण पूर्व श्रवयत्र अर्थात्‌ पूर्व_्त कर्मका 
फल है| अज्ञानीकों कर्मसे मिन्‍न भात्मा नहीं जमता | उसकी समझें कर्मसे 
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मित्र भ्रक्रिय ज्ञान स्वरूप श्ात्मा है वह नहीं बैठता, किंतु आत्मासे मित्र जो 
कर्म है सो वही अज्ञानीकों दिखाई देता है | 

एक श्रमिप्राय ऐसा है कि जो पूर्व अवयंव भर्थात्‌ अनादिकालके कर्म 
बाँघे हैं वे अब कैसे छूट सकते हैं ? किंतु भाई ! वे कर्म तेरी भूलके कारण 
बधे हैं तेरी भूलको लेकर ही तू परिभ्रमण कर रहा है, यह चौरासीका! चक्कर 
भी तेरी भूलके कारण लग रहा है, इसलिये तू अपनी भूलको दूर कर तो 
कर्म छूट जायेंगे | परिश्रमण करलेमें कम तो निमित्त मात्र हैं | तूने अपनी 
अनादिकालीन भूलको नहीं छोड़ा इसलिये तुमे परिभ्रमण करना पड़ रहा है; 
किंतु जिसे अपनी भूलकी खत्र नहीं है वह यह मानता है कि-यह कर्म ही 
मुमे परिभ्रमण करा रहे हैं और कर्म ही पराधीनतामें डाले हुए हैं । 

जेसे एक मनुष्य किसी धर्मशालामें गया ओर वहीँ जँधेरे कमरेमें 
चला गया, कमरेके बीचोंबीच पत्थरका एक खम्मा था, उसे देखकर वह 
समझा कि यह कोई मनुष्य है--चोर है, वह उसे पकड़ गया और उस मत्नु- 
प्यरूप माने हुए पत्थरसे लिपड छिपड़ करने लगा थोड़ी ही देरमें वह पत्थर 
उस मनुष्य पर ञआ्आा गिरा, फिर क्‍या था ? वह मनुष्य नीचे और पत्थर उसकी 
छाती पर £ तब वह मनुष्य बोला कि भाई | तृ जीता और मै हारा, भब तो 
उठ और मुझे छोड़ * किंतु वह कौन उठता और कौन छोड़ता ? उस मूर्ख 
ने तो पत्थरको आदमी मान रखा था ओर पत्थरको स्वयं ही पकड़ रखा था 
इसीप्रकार स्य कर्मरूपी पत्थर्को पकड़ बैठा है, और कहता है कि कर्म मुझे 
हैशन करते हैं। वह श्रज्ञानी जीव कर्मोसे कहता है कि अब तुम मेरा पिंड 
छोड़ो, किन्तु वह यह नहीं समझता कि स्तय ही कर्मोंको लपेटे हुए है, यदि 
बह उनसे अलग होना चाहे तो कम तो अलग हुए ही पड़े हैं। हे ! अन्ञानी 
जीव तू अपनी विपरीत मान्यताकों छोड़ | कर्म तुमे बाधा नहीं दे सकते, 
क्योंकि एक तब दूसरे तलको त्रिकालमें मी बाधा देनेको समर्थ नहीं है | 

अन्न भविष्यके अ्रवयवकी बात कहते हैं | कुछ लोग कहते हैं कि 
रू 
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मुझे कर्म कब तक चक्कर खिलायेंगे किंतु ऐसा कहनेवाले पुरुपार्थहीन नपु- 
सक है | कर्म मुझे दुखी करेंगे अथवा कमोंने मुझे परेशान कर डाला उस- 
प्रकार यू क्या कह रद्दा है * कुछ विचार तो सही ! क्‍या जड़ कर्म तुमे हैरान 
कर सकते हैं ? क्या तेरी सत्तामें पर सत्ता कमी प्रवेश कर सकती है कि जो 


* तुमे हेतान करे या दुखी कर सके । जैसे कोई महिला झपने लद़केसे कहकर 


बाहर जाये कि घरकों देखना मै अमी आती हूँ। उधर माँक्रे जाने पर लड़का 
खेलनेमं लग गया और बिल्ली दूध पी गई | जब मो झाकर देखती है तो 
लड़केसे नाएज होती है और कहती है कि तू घरमें मारता पा कि नहीं ? इस- 
प्रकार माताके कहनेका तातयय यह नहीं है कि तु घरमें मर गया था या नहीं 
किंतु वह यह व्यक्त करना चाहती है कि तू पर्स था या नहीं। इसीप्रकार भाचा- 
यंदेव कहते हैं कि भझकेले कर्म ही हैं या तेश मी कोई भरस्तिल् है ? तू कहाँ 
चला गया : तुम कुछ दम है या नहीं ? वहाँ त्‌ है या मात्र कर्म ही है * 
तू बिपरीततासे अलग द्वो जा. कि कर्म श्रलग ही हुए पड़े हैं | इस शरीरके 
कार्णभूत जो करमके रजकण थे उनके हटने पर यहद्द शरीर भी हट जाता 
है | जो अलग होने योग्य होता है वह सत्र अलग हो जाता है। मात्र चिदा- 
नन्‍द ज्ञान खरूप आत्मा है, उसके अतिरिक्त शरीरादिक तथा क्रोधादिक सब 
पर पदार्थ हठने योग्य हैं और वे हट जाते हैं | 

शरीरमें जो रोग होता है सो किसी कर्मका कारये है, और जब्न रोग 
हट जाता है तन उसका कारणमूत कर्म मी हट चुका होता है। स्वयं 
रग-द्रैष काम क्रोध न करे तो उसका कारण कर्म भी हट जाता है, और 
मात्र अलग झआत्ा रह जाता है। 

कर्मका नाम शास्षमेंसे सुना और कहने लगा कि कर्मोंके काएण 
गति मिलती है, और जैसी गति होती है, वेसी मति होती है, इत्पादि | किन्तु 
ऐसी उल्टी बात न कहकर यह कहना चाहिये कि जेसी मति होती है वैसी 
गति होती है | 
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कुछ लोग कहते हैं कि हमें इन अवतारोंसे अलग नहीं होना है, हम 
तो यह चाहते हैं कि अच्छे अवतार मिला करें ओर भव घारण करते रहे । कुछ 
लोग यह चाहते हैं कि हमें तो निरन्तर मनुष्यमंव मिलता रहे और हमारी 
सोने चादीकी दुकानें चलती रहे, बस हमें फिर मुक्ति नहीं चाहिए । किन्तु 
उन्हें यह मालूम होना चाहिये कि उन्हें मुक्ति तो मिल ही नहीं सकती किन्तु 
निरतर मनुष्यमव धारण करते रहनेके योग्य पुण्य बँध भी निरतर नहीं हो 
सकता | क्योंकि जब्र शक्म प्रतीति नहीं करेगा तो पुण्यभावक्रे बाद पाप- 
भावका आना अवश्यम्भावी है। 


अकज्ञानी जीव दया और दानके उच्च शुभ भाव करे तो उससे उसे 
उत्कृष्ट पन्‍्द्रह्व कोड़ा कोड़ी सागरकी स्थितिवाला पुण्य बन्ध हो, किन्तु शुभ 
परिणाम विकार है और विकार मेरा स्वभाव नहीं है। विकारको नाश काने 
की मेरी शक्ति है जिसे यह ख़बर नहीं है, उस अज्ञानीके पुण्यकी बड़ी स्थिति 
बँधती है, किन्तु ज्ञानीके पुण्यकी बड़ी स्थिति नहीं बँधती, क्योंकि उसकी 
दृष्टि पुएय पर नहीं है, किन्तु अपने स्वभाव पर है | उसने विकारकों श्रपना 
स्वभाव नहीं माना इसलिये उसे पुण्यका रस अधिक और स्थिति कम पड़ती 
है, वह उत्कृष्ट स्थिति अतःकोड़ाकोड़ी सागरकी बॉघता है, किन्तु श्रज्ञानी 
पन्‍्द्रह्व कोड़ा कोड़ी सागरकी स्थिति बॉधता है, किन्तु पन्द्रह् कोड़ा कोड़ी 
सागरोपमका पुण्य भोगनेक्का इस जगतमें कोई स्थान है ही नहीं, क्योंकि यदि 
ऋ्रसमें गया तो वहों दो हजार सागरसे अ्रधिककी स्थिति नहीं है | अज्ञानीकी 
दृष्टि पर पदार्थ पर है, इसलिये शुभभाव को बदलकर अशुभमें जाकर पुश्यकी 
लम्बी स्थिति तोड़कर निगोदमें चला जायेगा । 

जिसकी दृष्टि पुएय पर है, जो पुण्यसे धर्म मानता है, और जिसे 
यह ख़बर नहीं है कि आत्मा पुण्य पापका नाशक है, वह पाप करके पुण्यकी 
स्थिति तोड़कर निगोदमें चला जायेगा । ज्ञानीकी दृष्टि शुद्ध पर पड़ी है, इस- 
लिये वह पुण्यकी बाँधी हुई स्थितिको तोड़कर शुद्धमें चला जायेगा, शुभ- 
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परिणाम को तोड़कर शुद्ध चला जायेगा, और अज्ञानी शुभ परिणामकरो 
तोड़कर अशुभमें चला जायेगा | 

सर्वज्ष भगवानने जैसा देखा है वैसा कह है | सर्वज्ञ भगवान किसी 
के कर्ता नद्दीं किन्तु ज्ञाता है। इससमय वर्तमानमें महाविदेह क्षेत्रमें प्रितोकी 
नाथ तीथैकरदेव श्री सीमपर मगवान विराजमान है वे जगतके ज्ञाता हैं कर्ता 
नहीं | उन सर्वकज्ञ मगवन्तोंने अज्ञानियेक्रि अमिग्रायोंकों जेसा जाना है, वैसा! ही 
कहा है। 

अज्ञानी मनुष्य वालतप, अज्ञानकृष्ट कत्ता है, उससे कदाचित पुणप 
बाधले किन्तु उसकी दृष्टि पर पदार्थ पर है, इसलिये शुभकों बदलकर अशुभ 
हो जायेगा। क्योकि पुण्य परिणाम करते समय ऐसा विपरीत अ्मिप्राय था 
कि जो पुण्य है सो मैं हूँ, इसलिये पुण्यके साथ ही दर्शन मोहका भी वन्‍न्ध 
हुआ था। विपरीत मान्यताके वलसे पुए्यकी स्थितिकों तोड़कर अशुभभाव 
करके नरक निंगोदमें चला जायेगा | 


ज्ञानी समझता है कि में इस रागद्रेषका उत्पादक नहीं हूँ । शल्य 
शुभ राग होना है किन्तु मे उसका उत्यादक नहीं हूँ, मे तो अपने स्वभावका 
उत्पादक हूँ । इम प्रकार ज्ञानीकी दृष्टि शुद्धप होती है, इसलिये वह्द पुण्यकी 
स्थितिको तोड़कर शुद्धमें चला जायेगा। 

यहा आचायदेव कहते हैं कि जो जीव कर्मको ही शाम मानते 
हूँ उन्हें यह खबर नहीं है कि कर्मोका नाश करके वीतरागता प्रगठ करने- 
वाले हम ही हैं, वे जीव ससारमे ही परिभ्रमण करते रहेंगे । 


श्रेणिक राजा जैसे एकावतारी हुए है सो वह सम्पकू दर्शन ओर 
सम्यक ज्ञानका ग्रताप है आत्माका निर्मलस्वभाव परसे मिन्न है ऐसी प्रतीति 
करके और उस प्रतीतिके बलसे वे एकावतारी होगये हैं। श्रेणिकरजाके 
भव उन्होंने तीपकर गोत्रका बन्ध किया है । अमी वह अपम नरक हैं, 
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वहँसे निकलकर वह तीपैकर होंगे । जैसे यहां भगवान महावीर थे उसी 
प्रकार वे आगामी चौवीसीमें तीपेकर होंगे । 

आत्मा और दूसरे जड़पदार्थके स्वागको यदि अपना माने तो उससे 
मिल्न श्रद्धा, ज्ञान और चारित्रका पुरुषार्थ नहीं किया जा सकेगा । भाष्माका 
हितरूप और सुखरूप स्वभाव अनादिकालसे विद्यमान है, उसपर जो कर्मका 
वेष चढ़! हुआ है उसे जबतक पृथक जानने और माननेंमें न आये तब तक 
उसे अलग करनेका अतरग पुरुषार्थ नहीं हो सकता। ज्ञान मूर्ति भगवान 
झात्मा जिस स्थान पर है, उसी स्थानपर अन्य कर्मकी उपाधिरूप विकार 
दिखाई देता है, उप्ते अपना माननेसे भी प्रथक्लक्ा पुरुषार्थ नहीं किया जा 
सकता । चेतन्य सत्ता कर्म और कर्मके विक्रारसे मिन्न है, ऐसा सुनने समभने 
और मनन करनेका पुरुषार्थ जिसके नहीं है, वह कहीं न कहीं, अपने अस्तित्व 
को स्वीकार तो करेगा ही, इसलिये शुभाशुमभावकों श्रपना मानकर वहीं श्रड़ 
जाता है । 

कोई भज्ञानी यह कहता है कि कोयला कालेपनसे अलग कोई 
वस्तु नहीं है, इसी प्रकार राग-देषरूप अव्यवसान और जीव श्रलग नहीं हैं। 
श्रध्यवत्तान अर्थात्‌ कर्म और आत्ाका एक बुद्धिरूप अमिग्राय | अज्ञानी 
कहता है कि हम तो विकारी मावमें ही घने रहेंगे उससे अलग कोई जीव हमें 
दिखाई ही नहीं देता | 

श्र अज्ञानी कहता है कि हमने कमी मी आत्माकी निर्मलता 
अलग नहीं देखी है, इसलिये दम तो कर्मको ही श्रात्मा मानते हैं | अनादि 
ससारमें परिभूमण करनेरूप जो क्रिया और उस रुपसे क्रीडा करता हञआ जो 
कम है, वही हमारे मनसे आत्मा है | इसप्रकार वह कमक्रे आधारसे ही आत्मा 
को मानता है। कई लोग यह कहते हैं कि कर्मोंके बल हो तो इमारा बल 
कैसे चल सकता है ? वे सत्र कम और शआत्माको एक ही मानते हैं, क्योंकि 
उन्हें अपनी शक्ति पर विश्वास नहीं है, और कमकी शक्ति पर विश्वास है, 
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इसलिये वे करमको ही आश्मा मानते हैं | 

कोई श्रश्ञानी कहता है कि तीव्र मद अनुभवसे मेदरूप होनेवाले 
दुख ( जिसका अत दूर है ऐसे ) रागरूप रससे परिष्णे भध्यवसानोंक्री सतति 
(परिषाटी ) ही जीव्र है, उससे अन्य कोई जीव दिखाई नहीं देता । 

कुछ लोग कहते हैं कि आप भले ही आत्मा-भाक्षाकी १८ लगाते 
रहें किन्तु हम तो कमी तीव्र राग और कमी मंद रागकी चलनेवाली परंपराकरे 
भ्रतिरिक्त किसी अन्य श्रात्माकों देखते ही नहीं हैं | हमें तो कपट और लोमके 
तीब्र और मंद अवाहका अत करना श्रति कठिदर और भ्रति दूर मालूम होता 
है; इसलिये आप जैसे आत्माका वर्गेन करते है वह &मारी बुद्धियें नहीं 
बेठता | अज्ञानीकों रगका अनुभव है, कितु उससे परे आत्माक्रे स्वाश्रय तल 
की उसे ख़बर नहीं है, इसलिये उसके चौशासीके भ्रमणक्ी परपत चल रही 
है | यहाँ पहले अध्यत्रततनान और फिर कम तथा उसके बाद अध्यत्रसानकी सतति 
पर भार दिया गया है । 

कुछ लोग कह्दते हैं कि पुएय करते काते धम होता है, भर्षात्‌ राग 
करते करते धरम होता है, किन्तु रागको तोड़कर रागसे परे जो धर्म द्वोता है 
बह बात उसको नहीं बेठती | 

श्राचार्यदेव कहते हैं कि एक तो यह मनुष्य देह मिलना ही दुर्लभ 
है, ओर फिर उसमें ऐसी यथार्थ बात कानमें पड़ना और भी कठिन है। 
यदि यह ज्ञात न हो कि मैं स्वाश्रयी तत्व क्या हूँ शर मेरा शरणमूत कौन 
है तथा सत्यको श्रवण करमेकी रुचि भी न हो, तो फिर कहाँसे जाकर 
उसका उद्घार होगा ? स्वय अपूर्व तत्वको न सममे; तो समझाने वाले मी चैसे 
ही मिल जाते हैं | जब कि अपनान ठपादान ही वैसा होता है वैसा ही निमित्त 
भी मिल जाता है । 

अज्ञानी कहता है कि मद--तीत्र रागसे पार पहुँचने की बात हमे 
नहीं बैठती । तीत्र यंग और मन्दरागकी सतति अर्थात्‌ एकके बाद एक प्रवाह 
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चलता रहता है | एक समय आह्वार सज्ञा होती है तो दुसरे समय मैथुन सन्ञा 
होती है और फिर तीक्षरे समय भक्ति प्रूज के परिणाम हो जाते हैं, इसप्रकार 
एकके बाद एक मतति चलती रहती है, किन्तु अज्ञानीवे मनमें यह बात नहीं 
जमती कि- इस सततिकों तोड़कर श्रात्माका निमेल चैतन्य स्वभाव प्रगट किया 
जा सकता है | भज्ञानी मानता हे क्लि सततिकों तोड़ा ही नहीं जा सकता | 
वह यह नहीं समझ पाता कि सततिको तोड़नेश्ञला मे उससे मिन्न, नित्य, 
ध्रुव भाता हूँ | 

अज्ञानीकों यह स्थूल शरीर तो दिखाई देता हे, किन्तु मीतर होने 
वाले सूक्म राग 'ैष दिखाई नहीं देते, और वे राग द्वेष आत्माको बाघा पहुँ- 
चाते हैं यह नहीं देखता, इसलिये रागद्ेषको ही श्रात्मा मानता है, यदि कोई 
उससे पूछे कि क्या तुमे कोई भीतर बाघा देते हैं तो साफ इन्कार कर 
देता है कि नहीं, कोई बाधा नहीं देता | इसका कारण यह हे कि उसे जो 
तीव्र और मद गग बाधा दे रहे हैं, वे दिखाई नहीं देते | यदि कोई मार दे, 
काट दे तो वह दिखाई देता है , किन्तु वह यह नहीं जानता ऊि मै ज्ञानधन 
आत्मा सुक्ष रागहरेषते मिन्र हूँ, इसलिये उसे वे रागद्रेष आराधक नहीं मालूम 
होते | 

कोई शअज्ञानी कहता है कि नवीन और पुरानी अवस्थादिभावसे 
प्रवतेमान नोकम ही जीव है, क्योंकि इस शरीरसे अन्य कोई मिन्न जीव 
दिखाई नहीं देता | 

अज्ञानी कहता है कि हमारी हिलने-डुलने और चलने फिरमे 
आदिकी अवस्थाके अतिरिक्त अन्य कोई प्रथक्ष भात्मा हमें मासित नहीं 
होता | नई पुरानी अवस्थादिके मावसे प्रवतमान, अर्थात्‌ बाल युवक और 
वृद्धावस्था रूपसे परिणमित होता हुआ नो कम ही जीव है, इससे अतिरिक्त 
अन्य कोई जीव हमारे देख्नेंमें नही आता | 

शरीर और वाणीकी हलन-चलन और बोलनेकी जो अत्रथा होती 
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है उस्त समय इनकी अब अलग हो और मेरी अबस्था भत्ग हो ऐसा 
हमें भासित नहीं होता | बालक होना, युवक होना और दृद्ध होना, इस- 
प्रकार नई-पुरानी श्रवया और हलन चलन तथा बोलने इत्यादिवी सारी भव- 
स्वरा उसके भावसते होती है, किन्तु अज्ञानीकों यह मासित नहीं होता कि इसकी 
अवस्था और मेरी श्रवथा! अलग अलग है। शरीरकी अवस्था अपने भाष 
ही परिणमित होती है, यदि ऐसा न हो तो क्रिसीक्ो बुखार चढ़ानेकी इच्छा 
नहीं होती तथापि बुखार आ जाता है, शरीरें कम्पवायु हो ऐसा कोई 
नहीं चाहता, फिर मी कम्पवायु हो जाती है, शरीफ्को बहुत अच्छा रखने 
की इच्छा होनेपर भी सूखकर लकड़ी हो जाता है, इससे स्पष्ट सिद्ध है कि 
शरीरकी समस्त अग्रस्थाएँ अपने आप ही परिणमित होती है, इसमें भाममाक्षा 
कोई हाथ नहीं है । 


भतञानी कहते हैं कि शरीरकी होनेवलाली समस्त अवखाश्रोसे 

थामा, भात्माके गुण, ओर अवस्थाएँ तीनों मिन्न हैं, ऐसा हमें मासित नहीं 
होता, इसलिये हम मानते हैं कि शरीर भौर आत्मा एक है । 

जो यह मानते हैं कि शरीरकी श्वस्थाओफो हम कर सकते हैं या 
वे हमारे ही आवीन हैं, वे संत शरीरकों ही भात्मा मानते हैं | 

शरीर तो माताके पेटमें बनता है, और फिर बाहर झाकर खान पांच 
करनेसे ऋ्मश: बढ़ता है, और फिर जब उसकी स्थिति परी हो जाती है, तंत्र 
चह छूट जाता है, तथा भात्मा दूसरी गतिमें जाकर दूसरा शरीर घारण कर 
लेता है। इसप्रकार आत्मा सतत, नित्य, मिन है और शरीर मी सर्वेवा मित्र 
है, तथापि ऐसे मिन्न खभावकों न मानकर अज्जञानी जीव मूढ़ होता हुमा 
शरीरको दी आत्मा मानता है । 

कोई भज्ञानी जीव यह मानते हैं कि समस्त लोककों पुणय-पापरूप 
से व्यात करता हुआ कर्मका वियाक् ही जीव है, क्योंकि शुभाशुभ भावसे 
पृथक झनन्‍्य कोई जीव दिलाई नहीं देता | 
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प्रगट कानेकी बात हमें नहीं जमती । इसमें कलैतकी बात ली गई है | 

कोई कहता है कि साता-असाता रूपसे व्याप्त जो समस्त तीव- 
मन्ठतारूप गुण हैं उनके द्वारा मेदझप होनेवाला कर्मका अनुमब ही जीव 
है, क्योकि सुख दु'खसे श्रन्य पृथक कोई जीव देखनेगें नहीं आता | 

अज्ञानी कहता है कि हमारी बुद्धि यह वात ही नहीं जमती कि भा 

को पुण्य पापक्रे फलके अतिरिक्त दूसरा कोई अनुभव द्वोता है, अपवा धन्य 
कुछ निर्विकल्प सुख भोगना होता है । और वह ( भज्ञानी ) कहता है कि 
जब्र एक ओर छुत्च भोगते है तर दूसरी और क्रमी दुःख भी मोगते हैं; 
किन्तु इसके अतिरिक्त कोई तीपरी वस्तु हो ही नहीं सकती । भाष्म प्रतीति 
होकर आत्माका खाद आये और आत्माके भानन्दका भोग करते हुए भनुभा 
का रस मिले यह बात भी नहीं ज्मती | ह, यह बात अवश्य जमती है कि 
अनुकूलताका सुख और प्रतिकूलताका दूख-दोनों भोगना पढ़ते हैं। जो 
छुख भोगता है, उसे दुःख भी मोगना पड़ता है, किन्तु आपकी यह विचित्र 
बात कुछ गचती नहीं है क्रि-प्ताता-असाताके रसको नाश करके चैतन्य 
कोई अलग तथ्र है । ऐसे श्रज्ञानीसे ज्ञानी पुरुष कहते है क्रि-कितने ही जीव 
पुण्य पापके फलके अतिरिक्त आत्ममवरेदनका खाद लेते है, इसलिये आश्माके 
स्वमावका उपभोग हो सकता है। किन्तु जिसे आत्माके सुखका विश्वास नहीं 
जमता भौर जो यह कहता है, कि--जो झुख भोगता है वह दुःख भी भोगता 
है, वह. मढ़-अज्ञनी है| उसे विकारकी रुचि है, कित्तु श्राक्माके छुखकी रुचि 
कही है । 

भज्ञानी कहता है कि श्रीयवड़की भांति उभमयरूप मिले हुए भात्मा 
और कर्म -डोनोंका सयोग ही जीव है, क्योंकि सपू्णणया कर्मोंसे मुक्त कोई 
जीव दिखाई नहीं देता | 

कोई कहता है कि श्रीखंड की मौति आत्मा और कर्म दोनों एक 
होकर काम करते हैं| शत्माका गुण प्रगट होता है, उसमें कुछ तो भातमा 
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का, और कुछ कर्मका गुण मिला इश्रा होता है | 

जगतमें कुछ लोग यह कहते है कि आप आ्मा ही आत्मा की 
बात करते हैं सो ठीक, किन्तु क्या यह सच नहीं है कि-अ्रविकाश भाग आ- 
काका और कुछ भाग कर्मका होता है * ज्ञानी कहते हैं कि नहीं, ऐसा 
बिल्कुल नहीं है | कर्मका शत प्रतिशत भाग कममें और आक्माका शत 
प्रतिशत भाग झआाक्षामें है, आत्माका करममें और कमका आक्षामें किंचित॒मात्र 
भी भाग नहीं है| 

कुछ लोग यह कहते हैं कि केवलज्ञानको प्रगठ करनेगे मानवशरीर 
और उसमें भी हृड्डियोकी सुब्दता ( वजबृूपभनाराच सहन ) आवश्यक है। 
किन्तु ऐसा कहनेवाले उपरोक्त भज्ञानियों जैसे ही हैं, क्योंकि उन्होंने मानव 
शरीर और हड्डियोंकी सुद्धृता ( जड़ पदार्थ) तथा आत्मा्ो मिलाकर करेवल- 
ज्ञन होना माना है। उन्हे यह खबर नहीं है कि हड्डियोंकी दृढता उनके 
अपने कारणसे है और आत्माको केवलज्ञान होना श्रक्माक्रे कारण है, दोनोंके 
खतत्र कारण सवेथा प्रथकू परथक्‌ है । श्रा्मा आाकाशादि दब्पकी मोति ख- 
तत्र, अखंड और पूर्ण वस्तु हे, उसका युण किसीकी सहायतासे क्रिंचित मात्र भी 
प्रगट नहीं हो सकता | 

इस मानव शरीरमें पहले बाल्यावस्तरा होती है, फिर युवावथा और 
फिर बृद्धावस्था होती है, और उसके बाद दूसरे भबमें गमन हो जाता है । 
अनेक तो दृद्धावस्था होनेक्रे पहले ही चल बसते हैं। यदि इस मनुष्यभव्में धर्म 
और आत्म हितको नहीं समझा तो फिर समझता और हित करना कहें होगा 
आत्मा गुणोकी मूर्ति अलग वस्तु है उसे जीव अनादिकालसे नहीं समझ पाया 
और विपरीत मान्यता जड जमाये बैठी है, इसलिये अज्ञानी जीवने समूर्णतया 
कर्मको ही आत्मा मान रखा है और वह कर्मसे मित्र शआआप्माको नहीं 
पहिचानता | 

कोई भज्ञानी यह कहता है कि भर्थ क्रियामें (प्रयोजवभूत क्रियामें) 
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समर्थ कर्मका सयोग ही जीव है, क्योंकि जैसे लकड़ी श्राठ टुकड़ोंके सयोग 
से मित्र अन्य पृथक कोई पलेग नहीं होता, इसी प्रकार कर्मपयोगसे पृथक 
अन्य कोई जीव देखनेमें नहीं आता | 

जैसे लकड़ीके आठ टुकड़ोंके सयोगसे पलग बनता है, और उन 
आठ टुकड़ोंसे अलग कोई प्रृथक्‌ पलंग नहीं होता इसी प्रकार श्रष्ठक्मोके 
रजकण एकत्रित होकर-कर्म सयोग मिलकर आत्मा उलन्न होता है, इसप्रकार 
कई भज्ञानी जीव मानते हैं | 

कुछ भ्ज्ञानी जीव कुतर्कसे यह भी सिद्ध करना चाहते हैं कि जैसे 
महुआ, खजुर और अगूर इत्यादिको एकत्रित करके-उन्हें सड़ाकर शराब उत्पन 
होती है, उसी प्रकार अ्रष्टकर्मके सयोगसे भा उद्यन्न होता है, इसप्रकार 
मानने वाले तथा श्राठ लकड़ियोके पलगकी मौति आत्म स्वरूपकों अष्टकर्मका 
पुतला माननेत्राले चेतन्य भगवानकों अलग नहीं मानते | वे अष्टकर्मोक्रे एक- 
त्रित होनेसे चेतन्यकी क्रियाका होना मानते हैं, किन्तु उनको यह बात नहीं 
जप्ती कि चैतन्यकी क्रिया अलग है | जैसे पलण ओर पत्ञग्मे सोनेत्राला 
अलग है बेसेही अ्रष्ट कर्मका सयोग मी अलग और उसी स्थानमें रहनेवाला 
शर्मा भी अलग है | 

ऐसा उत्तम मानव शरीर प्राप्त करके परमाक्ष स्वरूप श्रात्माका परि- 
चय प्राप्त नहीं किया और श्रद्धा नहीं की तो फिर अब कहो जाकर पार लगेगा? 
किसकी शरणमें जायेगा ? कहों जायेगा ? तेरे अ्रत्णय रोदनकों कौन 
छुनेगा ? जब घोर वनमें अकेले हिरन पर कोई सिंह आक्रमण कर देता है 
तब वह्लें कौन उप्त वेचारेकी पुकारकों सुनता है, इसीग्रकार जब काल तुमे 
अपना ग्रस बनायेगा तब कौन तेरी पुकार सुनेगा ” उस समय छुटुस 
बवीला और मित्र मंडल क्या कर सकता है ? बड़े बड़े राजा मद्गाराजा मी 
इसी प्रकार कॉलके आस हो जाते है, उस समय उनके सत्र ठाठ पड़े रह जाते 
हैं। इसलिये यह तो विचार कर कि तू मर्कर कहाँ जानेवाला है 
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सतू समागमक्ते द्वारा अवश-मनन करके परसे आत्माकों मित्र करने 
का विवेक न करे तो इससे क्‍या लाभ है ? कोई पुण्यमें लग जाता है और 
कोई पापमें, कोई आशीर्बादसे अपना अच्छा होना मानता है तो कोई श्रापसे 
बुरा होना मानता है। किन्तु भाई तूने जो किसी पर करुणा आदिके शुभ- 
भाव किये या किसीको दुखी करनेके अशुभ भाव किये सो उन्हींका फल तुमे 
मिलगेवाला है, इसके श्रतिरिक्त किसीके आशीर्वाद या श्रापसे लेशमात्र भी 
'* अच्छा घुश नहीं हो सकता | तीनलोक और तीनकालमें मी किसीके आशी- 
वाद या श्रापसे श्रात्माका हिताहित नहीं हो सकता । जिसे यह खबर नहीं है 
कि आत्मा खतत्र, पृथक पदार्थ है. वह ऐसे विविध प्रकारके मिथ्यालमिंसे 
कहीं न कहीं शरण लेकर जा खडा होता है । 


इसप्रकार आठ ही तरहके नहीं किन्तु अन्य भी अनेक प्रकारके 
दुबद्धि जीव पको आत्मा मान रहे हैं । उन्हे परमार्थवादी कमी भी सत्यार्थ- 
वादी नहीं मानते | सत्यार्थतरादी तो कही है जो उपरोक्त श्राठ प्रकारोप्ते मिन्न 
श्रात्मा को माने, जाने और उसमें स्थिर हो, वही सत्यार्थवादी है, शेष कोई 
भी सत्यार्थवादी नहीं कहा जा सकता | 
भगवान आत्मा अनन्त शक्तिवाला है| वह्द भात्मा और कर्म दोनों _ 

एक क्षेत्रों अवगाहन प्राप्त करके रह रहे हैं, ओर अनादिकालसे पुद्ठलके 
सयोगसे जीवकी अनेक विकारी अव्स्थाएं हो रही हैं । यदि परमार्थ इृष्टिसे 
देखा जाये तो मगवान आत्मा ख्य चेत्यनत्व जानना, देखना और निरुपाधि- 
कताकषो कमी भी नहीं छोड़ता, और पुद्ठत अपनी जड़ताको कभी नहीं 
छोड़ता | जड़ पुद्ल अजीव है, धूल है, मिट्टी है | चह भी एक वस्तु है | 
वत्तु कमी अपनी अस्तुता नहीं छोड़ती । 

जड़ चेतनका भिन्न है, केवल प्रगट स्वभाव | 

एकपना पाये नहों, तीनकाल  द्वव भाव | 

( श्रोमद्‌ राजचन्द्र ) 


१२६ |] सैमयेसार प्रबंधन: तौर भाग 


जड़ और चैतन त्रिफाल मिन्न हैं। आत्मा कमी झातमलसे और 
अजीब-जड अजीक्वसे कमी नहीं छूटता | यदि वस्तु वस्तुबकों छोड़दे तो 
वह्द वस्तु ही नहीं कहलायेगी । इसलिये वस्तु अपने वस्तुख॒को त्रिकालमें कमी 
नहीं छोड़ती । किन्तु परमार्थकों न जानने वाले पर मयोगसे होनेवाले भावों 
को'जीव कहते हैं । और वे पूजा, भक्ति, दया, दान इत्यादिके शुभ भार्ोको 
तथा हिसा, मूठ चोरी इत्यादिके अशुभ भार्वोकों ही अपना आत्मा मानते हैं । 
किन्तु स्वेज्ञ मगवानने अपने पू्णे ज्ञानके द्वारा शरीर मन वाणी और पुण्य 
पापके भावोसि सर्वेधा मित्र परम पविश्नत्तव ( श्ात्मा ) देखा है। सर्वज्ञकी 
परम्परक्े आगम द्वारा और स्वानुमवसे भी उस तजबको जाना जा सकता है| 


जिसके मतमें सर्वज्ञ नहीं है वह अपनी बुद्धिसे अमेक कक्यनायें 
किया करता है। कोई कहता है कि कहीं मी कमी कोई सर्वज्ञ न तो था, 
न है, और न हो सकता है, किन्तु ऐसा कहनेवाला तीनलोक और तीनकाल 
को जाने बिना ऐसा केसे कह सकता है * यदि वह तीनकाल और तीनलोक 
की बात जानता है तो वह स्वय ही सर्वश् होगया, इसप्रकार सर्वत्र पिद्ध 
हो जाता है। तीनकाल और तीन लोऋको एकही समयमें हृस्तामलकतरत्‌ 
जाननेक प्रत्येक झात्माका खमाव है| ऐसा खमाव जिस आत्माके प्रगठ हो 
गया वही सर्वज्ञ है | जो सर्वज्षको नहीं मानते, और जिन्हें परम्थरासे सका 
कपन नहीं मिला वे अपनी कह्पतासे अनेक मिथ्या मनगढन्त वार्ते खड़ी 
करते हैं | तीन काल और तीन लोककी पर्याये, अनन्त द्वव्य, एक एक 
दृब्यके अनन्त गुण और एक एक ग्रुणकी अनन्त पर्यायें उस ज्ञान युणकी 
एक समयकी पर्याय ज्ञात होती हैं। भत्माकी ऐसी सामर्थ्य है। जिसको 
ऐसी सामर्थ्य प्रगठ होती है वह सर्वज्ञ है। वैसे सपझ यहाँ इस क्षेत्रों 
भगवान मद्दावीर खामी थे, और दूसरे मी अनेक सर्वज्ञ हो गये हैं । वर्तमान 
में विदेह कोत्रमें श्री सीमघर भगवान सर्वक्षरूपमें विशजमान हैं, ओर दूसरे भी 
अनेक सर्वज्ञ विराज रहे हैं | जो सर्वशज्ञकों ययार्थशया स्वीकार काता है वह 
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स्ज्ञता प्रगट करेगा और जो सबज्ञको स्वीकार नहीं करते वे बिना धनीके 
ढोर समान हैं | उनके भव श्रमण॒का कहीं अन्त नहीं आता । 


जानना! आत्माका खभाव है | उस जाननेके स्भात्र्मे न जानना! 
नहीं आ सकता । उस जाननेके स्वभावकी मर्यादा नहीं होती। जब कि जानना 
ही स्वभाव है तब उसमें कौनसी वस्तु ज्ञात न होगी। जो सभी द्रव्य क्षेत्र, 
काल और भावोंको जानता है, ऐसा ज्ञान स्वभाव अमर्यादित है । जीव एक 
अखढ द्रव्य है, इसलिये उसकी ज्ञान शक्ति मी सम्पूण है जो सम्पूणे वीतराग 
होता है वह स्वज्ञ होता है | प्रत्येक झात्मामे ऐसी शक्ति विमान है । 

आत्मा परको जानने नहीं जाता, किन्तु जगतके अनन्त द्रव्य, क्षेत्र 
काल भाव आत्माके ज्ञानमें सहज रूपसे ही ज्ञात होते हैं, ज्ञानका ऐसा खपर- 
प्रकाशक स्वभाव है। श्राक्षा में पर ज्ञेय नहीं आते, पर ज्ञेयोंकी आक्षार्मे 
नास्ति है, किन्तु ज्ञान पकको जानता है, अपनेको जानता है, ज्ञान ज्ञानको 
जानता है, ज्ञान आत्मा रहनेवाले श्रन्य श्रवन्‍्त गुणोकों जानता है, और 
ज्ञान लोकालोक भी जानता है, ज्ञानका ऐसा खपर प्रकाशक स्वभाव है | 

यदि जगत अपनी कह्पनासे विविध प्रकारसे माने तो वह अपनी 
ऐसी मान्यताके लिये स्वतत्र है | 

आत्माका खभाव स्वर प्रकाशक है इसलिये पर ज्ञेय उसमें सहज ही 
ज्ञात हो जाते हैं, परक्नो जानता हुआ आत्मा पर क्षेत्रमें व्याप्त नहीं होता, 
परको जानता हुआ आत्माका ज्ञान श्रन्य पदार्थो्मे व्याप्त नहीं होता, श्र्थात्‌ 
स्वन्यापक नहीं होता, इसी प्रकार पर ज्ञेय मी श्रक्मा्में प्रविष्ठ नहीं हो जाते, 
आत्मा अपने स्तक्षेत्रमे रहकर पर ज्ञेयोको सहज ही जानता है | 

भावका विकाश होनेमें क्षेत्रकी चौड़ाईकी आवश्यक्ता नहीं होती, 
छोटे शरीरमें मी भावकी उम्रता की जा सकती है । शरीरतो साढे तीम हाथ 
होता है किन्तु स्वरूपकी ग्रतीति करके उसमें अमुक ग्रकारसे एकाग्र हो सकता 
है । क्षेत्र छोटा होने पर मी भावत्ी उम्रता कर सकता हैं इसलिये केव्लज्ञान 
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में जो लोकालोक ज्ञात होता है सो आशा शपने क्षेत्रम रहवर जानता है | 
अपने क्षेत्रकी परमें श्रोर परके ज्षेत्रकी अपने नास्ति है । आत्मा जगत के 
सर्व द्रव्य, चेत्र, काल, भावकों अपने क्षेत्र में रहकर सहज जानता है, ऐसा 
चस्तुका खभाव है। जगतके अतादि अनन्त द्रव्य, क्षेत्र काल और मां 
अनादि अनन्त रूपसे जैसा वस्तुका समा है, उसी प्रकार ज्ञानमं जात होते 
हैं। ज्ञानकी ऐसी अनन्त शक्ति है। 

श्ामाका जेसा स्वमाव है वेसा न मानकर कर्मके निमित्तसे आ/मार्मे 
होने वाले भार्वोक्ों अपना माननेवाले और उससे आत्माकों पहिचाननेवाले 
भज्ञानी हैं | यय्ञपि बहुतसे लोग भाजा आजा पुकारते रहते हैं, किन्तु वे कर्म 
के निमित्तसे श्रात्माको पहिचानते रहते है और यह मानते हैं कि कर्मसे हमें 
लाभ होता है वे सत्र जड़कों ही श्राक्मा मानते है । श्रष्यवसायकोीं भाषा 
मानने वाले और सततर्णरूप क्रियाको आत्मा माननेवाले इत्यादि आठ प्रकार 
की मान्यताओं वाले नपुसक हैं, ऐसा आचार्यदेव कहते हैं | 

त्यागी हो, बा हो या गृहस्थ हो किन्तु यदि वह शुभाशुभ वृत्तियों 
के भावोंक। कर्ता बने, हप शोक हत्यादि वृत्तियोंके भावोंका मोक्ता बने और 
उनसे झात्म4र्म होना माने तो ऐसी मान्यतावाला नपु्तक है। कर्म और झाला 
दोनों एकत्रित होकर भ्रात्ाके स्वभावधर्मकों करते हैं ऐसा माननेवाला भी 
नपुसक है । 

श्रीमद्‌ राजचद्धने आत्म सिद्धि नामक ग्रन्यके मगलाचरण्म कहा 
है कि-- 


कु जो. स्महप समझे बिना, पाया दुःख अनन्त | 
समझाया मदद पद दमू श्री सदुगुद्ध सगपन्त ॥ 


श्रीमदूने इस अन्यमें कहा है कि आत्मा नित्य है, भात्मा अ््ञान- 





& भाखिव कू० १ को भीमद्‌ रामचन्द्र ने 'भात्मसिद्धि! को थो, इसलिये भागका 
( भ० कृ० । होनेसे ) यह अवचन 'भध्मसिद्धि! को लक्षों लेकर ही हुआ। है । 
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भावसे कर्मका कर्ता भोक्ता है, और ज्ञानमावसे स्वभावका कर्ता भोक्ता है, 
मोक्ष है, और मोक्षका उपाय मी है। इस विषयको लेकर समृ्ण आत्म सिद्धि 
की सुन्दर रचना हुई है। 


उसके उपरोक्त पढमें यह कहा है कि--स्वरूपको समझे बिना 
श्रनन्‍्त दुख प्राप्त किया है, वह“ कहीं यह नहीं कहा कि-कोई क्रिया कर्म 
किये विना अनन्त दु,ख प्राप्त किया है, क्योकि जीबने अनन्त कालमें मात्र 
यपार्थ ज्ञान ही प्राप्त नहीं किया, दूसरा सब कुछ किया है समवशरणें 
विराजमान साझ्षात्‌ तीर्यकरदेवकी र्नोंसे भरेहुये थालोसे अनन्तबार प्रजा की 
किन्तु परसे पिन्न चैतन्य स्वमभावकों स्वयं नहीं जान पका, और जब स्वयं 
जागृत नहीं हुआ तब फिर दूसरा कौन जगायेगा ः कहीं भगवान कुछ दे 
नहीं देते क्योकि अपना स्वरूप अपने पर ही निभर है, वह दूसरे पर अवल- 
म्बित नहीं है, इसलिये दूसत कोई कुछ दे ही नहीं सकता, ओर न दृघरेके 
श्राघार पर वस्तु खभाव ग्रगट ही हो सकता है जो वस्तु दूसरेपर अवलम्बित 
हो वह वस्तु ही नहीं कहला सकती | वस्तु श्र्यातू पदार्थ-जड़-चेतन्य समी 
अपने अपने आधारसे रहते हुये स्वतंत्र हैं। जगतमें दो वस्तु स्वरूप हैं, 
एक जड़स्वरूप और दूसरा आत्मस्वरूप | यहाँ यह कहा है कि जीव शांत 
स्वरूपको समझे बिना श्रतत्तकालसे परिभ्रमण कर रहा है अनादिकालसे 
उसने आताल्वभावकों नहीं जान पाया और उसे जानें विना दूमरी बहुत कुछ 
घृम-धाम की है । 

- आत्म सिद्धिक्रे उपरोक्त मंगलाचरणमें इसपर श्रधिक भार दिया है, 
कि--'स्वरूपको सममे विना! अनंत दुःख ग्राप्त किया है। ओर यह शब्द 
शिष्पके मुंहमें रखकर चुलवाये है। में अनंतकालमें अपने स्वरूपको नहीं 
समझा ओर यथार्थ समझानेत्राले भी नहीं मिले । कटाचित्‌ समझानेवाले मिल 
मी गये तो खय झआत्माकों नहीं पहचाना, इसलिये यहाँ यह कह दिया है कि 


वे मिले ही नहीं। शिष्य कहता है कि हे प्रभो ! में खय॑ ही सत्यको सममे 
44८ | 


१३९ | समयसार प्रदधन ; दीसरा भाग 


बिता अनतकालसे परिभ्रमण कर हा हूँ । यहाँ यह नहीं कहा कि कोई कर 
या ईश्वर परिम्रमण करा रहा है । 

उपरोक्त पढमें जो 'सामे विदा! पद है इसमें स्यकूदशन, ज्ञात, 
और बात तीनोंका समवेश हो जाता है | क्योंकि तमपमृदरशन्ञानवासि- 
णि मोक्कग क्पात्‌ सम्यकुदशन, जान और चासि मोक्षका मारे है, उसे 
समके बिना मिध्यादशन, मिध्या ज्ञान, और! मिध्या चारिका सेवन करने परि- 
प्रमण किया है | 

अपोक्ष पहमें गाया दु श' कहका शिशने वहा है कि हे प्रभो | 
मैने दु छ पाग्रा है । कुछ लोग कहते हैं कि दुःख जढ़ें है, किन्तु वासतमों 
ऐसी बात नहीं है, स्य भपना खमावर भूल हुआ है, अर्थात्‌ आती चैतय 
भूमिका ही दुख होता है | श्राम्मा्मे जहाँ भानद है वहीं उसकी विपरीत 
अवजा दु खकी होती है, जड़े दु ल नहीं होता | 

उरो् पदर्गे 'अतत' पद कहकर अनत दुःख विचार किया है, 
इस श्रनत मंत्र भगणका दुख जताया है, और कहा है कि भनत दुःजका। 
वेदन कानेवाला--भोगमनेवाला मैं था, दूसरा कोई द्रव्य नहीं था। अत 
दुख भामाके गुशोंकी रिपरीतता है। यहाँ यह वाया है कि आम 
आनद गुणवी पर्याय उल्टी हुई सो अत दु छ पाया, भोर ऐसा कहका 
इम ओर तक्ष काया है कि मुझो अवत आनद मत हुआ है | अनंत दुख 
प्राप्त किया ऐसा कहका दो बर्ते कह दी हैं । 

!-आनदगुणसे विपरीतता की सो यही दुख है। 

२-छूप को सममे बिना मैने दुःख पाया है । 

मैंने दुख पाया है; यह कहकर बताया है कि समी भागा एक 
नहीं है किन्तु प्रयेकष भामा खतत्र निराला तब है। मैं भूला, और में कही 
तममा इसलिये हुए प्रा किया है यह कहका खय भानेको लता 
ख़ाहै। 


जीवालीबाधिकार : गाथा ३६ ख्ले ४३ | १३१ 


सममनेके बाद कहता है कि--पाया दुःख अनंत। श्रज्ञानपनमे 
ज्ञात और अनज्ञातकी कुछ खबर नहीं थी, और ज्ञात होनेक्रे वाद ज्ञात श्रोर 
भज्ञात दोनोंकी खबर है । 


मेरी पात्रता थी इसलिये समझा हूँ, यो समझा! शब्द न कहकर 
समझाया! कहा है| इसका अर्थ यह है कि उस समझो समझनेत्राला ओर 
समझानेवाला दोनों विद्यमान थे । यहाँ समझाया पद कहनेसे यह सिद्ध हुआ 
कि निमित्तके बिना नहीं समझा जा सकता । ज्ञानीके बिना यह अनादिकालसे 
नहीं समझा हुआ स्वरूप नहीं समझाया जा सकता। किंतु जो पात्र होता 
है उप्ते निमित्त मिले बिना नहीं रहता | सत्‌ उपादन ओर सत्‌ निमित्तका 
मेत् है। सतपात्रता तैयार हो तो समझानेवाला स॒त्‌ निमित्त मी विद्यमान 
होता है | उपादान निमित्तका ऐसा ही मेल है | शिष्य कहता है कि अमी 
तक मैं समझा नहीं था, किन्तु अब गुरुके ग्तापसे समझे गया हैँ 
श्री गुरुने मुझपर कृपा करके मुके समझाया इसलिये मे समझा हूँ। उसे यह 
झान्तरिक प्रतीति है कि मेरी पात्रता थी इसलिये मै समझा हूँ, किन्तु सतको 
समझनेवाला यह नहीं कहता कि में अपने भाप समझा हूँ। यथार्थ समझ 
होनेपर विनय और नम्रता भी बढ़ जाती है, इसलिये यहाँ गुरुके प्रति बहु- 
विनय बताते हुए 'समझाया” पद कहा है । 


यहां मे समझा! से यह सिद्ध किया है कि श्रमी तक मुमे। भ्रान्ति 
थी और अब मुझे जागृति प्राप्त हुई है| हे प्रमो | मै समझा हैं. किन्तु 
आपने सुझ्पर कृपा की इसलिये समझा हूँ |यथ्पि स्वय समझा है किन्तु गुरुके 
प्रति बहुमान होनेसे कहता है कि 'समझाय वह पद नमँ!। जबतक वह पूर्ण 
बीतराग नहीं हो जाता तबतक उसके विनयता बढ़ती जाती है और नम्रताका 
भाव बना रहता है | बहुमान होनेसे विनय पूर्वक गुरुसे कहता है कि-आपको 
मेरा नमस्कार हो । यहाँ नमस्कारका भाव विसका है ? परिचय किसका हुआ? 
निमित्तका या अपना ? निमित्तसे कह्दा जाता है कि गुरुको तमस्कार करता हूँ, 
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किन्तु वास्तवम अपने स्वमावक्ी जो महिमा जम गई है सो उसकी ओर 
उन्मुष्व होता है--नमस्कार करता है। 


श्री सदगुरु मगवता कहका गरुरुके प्रति बहुमान होनेसे गृरुकों 
भगवान कह दिया है। सर्वज्ञ, वीसएग देव तो भगवान कहलाते ही हैं 
किन्तु बहुमान होनेसे गुढ़को मी भगवान कहा जा सकता है | शिष्य समझ 
गया श्रर्यात्‌ सच्चे देव गुरुको भी समन्न लिया और अगने स्वरूपकों मी पहि- 
चान लिया | इस प्रकार निमित्तवी ओर लक्ष जाने पर गुरुके प्रति बहुमान 
होनेसे गुरुको नमस्फार काता है, और अथने गुणके प्रति बहुमान होनेसे 
गुणको मी नमस्कार काता हे | 

विनयका बहुत वर्णन होनेसे विपरीत इृष्टिवाले ऐसा विचित्र अर्थ 
के लेते है कि श्रीमद्‌ राजचन्द्रको विनय चाहिये थी, इसलिये विनयका बहुत 
वन किया है| इस प्रकार सच्दुन्दी जीर्येक्नी लग तो समझना नहीं है श्रौर 
स्च्चुन्दता की पुष्टि करनी है, इसलिये समझानेत्रालेका दोप निकालते हैं । 

आल्सिद्धिमें भनेक्ष खलो पर गुरुती महिमा और शिष्यकी विचार 
क्रिया स्पष्ट दिखाई ठेती है । १४२ वे दोहेमें कहा है कि--- 

शुद्ध घुद्ध चेतन्यपत, स्वगज्योत्ति सुखधाम | 
कितेता कहिये दूसा।। कर विचार तो पाप्त ॥ 

यदि तू साथ विचार करे तो ही सच्चा ज्ञान प्राप्त ( पात्र ) कर 
सकेगा | तेरी समझ और पात्रताके बिना गुरु कहीं कुछ दे नहीं देंगे | किसी 
की कृपा या श्रागीवदिसे मुक्ति श्राप्त नही दो जाती । और क्षिसीक्री श्राप 
मुक्ति रुक नहीं जाती। तू ही खय मुखरूप है, सुखरा धाप्म है; यदि तू स्वयं 
विचार करे तो उसे प्राप्त कर लेगा, अन्यथा तेरी परात्चताऊे विना त्िक्ालमें 
कोई बुद्ध नहीं दे सकेगा | यदि विचार करें तो पायेगा | इसमे ज्ञान, दर्शन, 
चरित्र तीनों प्राप्त करेगा, यह काया है । अन्य कोई शरीी क्रिया काने 
दर्शन ज्ञान चाखिओ प्रात कनेकी बात नहीं बढ़ी है, रितु यह पा है 
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कि-कर विचार तो पाम), अर्थात्‌ विचार-क्रिया करेगा तो प्राप्त कर छेगा | 

कितमे ही ज्ञानी ऐसा मानते हैं कि-जह्म प्रतिकूलताको दूसरे 
लोग मिटा सकते हैं, कोई रोग मिटा सकता है, किसी महाक्माकी कृपासे 
पुत्र मिल सकता है, रुपया पैसा मिल सकता है। किन्तु परिकालमें भी ऐसा 
नहीं हो सकता । अपने पुण्य या साताके उदयके बिना ही किसीकी कृपा या 
आशीर्वादसे कुछ मिल जायेगा ऐसा मानने और मनवानेवाले महामूढ़ अज्ञानी 
हैं। सब्र अपने अपने पुण्य पापके उदयानुसार होता है। कोई मंत्र तत्र डोर 
ताबीज इत्यादिसे पुत्र और पैसेकी ग्रात्ति मानते हैं, किन्तु सासारिक मधुरतामें 
ऐसे हुए घोर भज्ञानी हैं, और ऐसे मत्र-तत्र करनेवाले भी घोर अज्ञानी हैं, जो 
साप्तारिक कल्पित मिठासमें फंसे हुए है । 


कोई कहता है कि अप्ुक महाराजके मक्त बहुत पैसेवाले हैं, इसका 
कारण यह है कि महाराज सत्रको चमत्कारपण आशीर्भद देते है । किम्तु 
यह सब मिथ्या है। क्योकि आ्माके अतिरिक्त पेसे ओर पुण्यकी महिमा है 
ही कहाँ / यह सत्र तो शन्पतत्‌ हैं--व्यर्थ हैं | क्या पर वस्तु क्िसीके 
आधीन हो सकती है, या किसीको दी जा सकती है ? ससारवी किसी वस्तु 
को देने और लेने की वृत्तिवाले दोनो अनन्त सासारिक मिठासमें लुब्ध महा- 
मिथ्यात्वी हैं| 


आत्म सिद्धिमें जो स्वरूप बताया गया है, बैसा ही वीतरागका जो 
स्वरूप है, वही मेश स्वरूप है| शिष्य कहता है कि मैने ही अपनेसे उल्टे 
भाव किये और स्वतः ही परिभ्रमण करता रहा हूँ कोई करिसीकी अवस्थाक्रे 
करेगें समर्थ नहीं है | अपनी सत्‌ पात्रताक्रे द्वार जब्र सत्यकों समझना है 
तब संत्‌ समागमका निमित्त अवश्य होता है, किन्तु सदूगुरु अपने प्रगट 
स्वरूपमें से रक्नमात्र मी किसीको दे दें यह नहीं हो सकता | तीनकाल और 
तीनलोकके केवलियों-तीयेकरोंने स्वतत्रताकी घोषणा की है कि कोई किसीके 
गुणकी एक भी अवस्था करनेको त्रिकाल मी समर्थ नहीं है | 
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"जो स्वरूप सममे विना पाया दु.ख अनन्त” 
जैसे सिद्ध भगवान परमात्मा है, वैसा ही में हैं। मुझे कर्म प्रविष्ट 
नहीं हैं, ऐसा शुद्ध चैतन्य आत्माका स्वरूप सममे बिना श्रनत दुःख प्राप्त 
किया । जब तक यह मानता है कि में पुण्य-दया श्ादिके भाधोंका कर्ता हूँ, 
तबतक वह धज्ञानी है, श्रात्मा निराला है, जिसे उसकी प्रतीति नहीं है १६ 
अनत ससाएम परिश्रमण करेगा। खरूपकों सममें व्रिना सब्र कुछ 
किया, किन्तु करिचितमात्र सी धर्म नहीं हुआ। श्रीमद्‌ राजचन्द्रने कहा 
है कि-- 
यम तियम संयम आप कियो, 
पुति त्याग पितण जधाग लिपो। 
ब्रत किये, तप किये, करोड़ोंक। दान दिया, किन्तु यदि उसमें कपाय 
मद हो तो पुण्य बन्ध होता है, किन्तु स्वृतत्र आत्मा क्या बस्तु है. इसकी 
प्रतीतिके बिना एफ भी मंत्र कम नहीं हो सकता। 
अपने आत्माकी सिद्धि स्त्रय ही की जा सकती है । भाध्मसिद्धि 
करने में कोई सहायक नह्ीं द्वोता, उसमें किसीका द्वाय नहीं होता, देव गुर 
का मी द्वाथ नहीं होता । किन्तु ययार्थ समझक्ते समय सच्चे गुरुका निमित्त 
अवश्य होता है, विचारकी क्रिया और गुरु निमित्त-दोनों होते हैं । 
# चुमो चहत जो प्यास को, है वूकतनकों रोति | 
पावे नहि गुहुगम मिना, येद्दी भनवादि स्थित ॥ 
यदि ठ अपनी प्यासको बुझाना चाहता है तो उसके बुझानेकी रीत 
यह है कि-गुरु ज्ञान प्राप्त किया जाये । जो पात्र होता है उसे सच्चे गुरु मिल 
जाते हैं | डोश ताबीज देकर रोग प्रिटानेका दावा करनेवाले गुरु वास्तवमे गुह 
नहीं हैं| उनसे यथार्थ ज्ञान तो क्या मिलेगा पुण्य बध तक नहीं होता। क्या 
रोग किसीके मिठाये मिटता है £ सनत्‌ कुमार चक्रवर्ति जैसे सत मुनि धर्मात्माको 
# भाषाओं इप्टिसे यह दोदा ठोक नहीं है, एण आापाडी इर्टसे यह दोद्षा ठोक नहीं है, तथापि इसका भाव अहण कए। जादिये, 
जो भलुत्तम है । 
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भी सात सौ बरस तक रोग रहा था तथापि उन्हे आक्मग्रतीति थी इसलिये 
वे बास्मबरार स्वरूपके निर्विकल्य ध्यानमें रमण करते थे। यथ्पि उन्हें उसी भव 
से मोक्ष जाना था तथापि उनके गल्लित कोढ़ जैसे मर्यंकर रोगका उदय था | 
रोग तो ग्कृतिका फल है, उससे आत्माकों क्या शरीरम रोग होनेसे कहीं आत्मा 
में रोग नहीं पहुँच जाता । जब कि मोक्षगामी लोगोंको मी ऐसा रोग हो 
सकता है तब दूसरोंकी तो बात ही कया है ? रोग किसीका मिठाया नहीं 
मिटता । शरीरका प्रत्येक रजकण स्वतंत्रतया परिवर्तन कर रहा है जड़ और 
चेतनकी क्रिया अलग अलग स्वाधीनतया होती है। एक तत्व दुसरैफों कुछ नहीं 
कर सकता | इसके भतिरिक्त जो लोग विविध प्रकारसे मानते हैं तो वह उनके 
धरकी मन गढठन्त बात है | 


तीन काल में एक है, परमारथका पन्‍्य । 
प्रेरे वह परमार्थ को, सो व्यवहार समन्‍्त॥) 


परमार्थ भर्थात्‌ मुक्तिका मागे एक ही होता है। परमार स्वरूप श्रक्माको 
प्राप्तर कनेका पन्‍य एक ही होता है । अमेद श्रात्मापर जो दृष्टि है सो व्यव- 
हार है, उस दृष्टिका जो विषय है सो परमार्थ है, तथा दृष्टि स्वय॑ अवस्था है 
इसलिये व्यवहार है | उस इृष्टिक विषयके वलसे दरशन, ज्ञाम, चारित्रकी पर्याय 
बृद्धिगत होती हुई साधी जाती है, सो व्यवहार समन्‍्त है | 


(निश्चयकज्ञानी सर्वका, आकर यहाँ समाय | 


समी ज्ञानियोंका एक ही निश्चय है, सभीका एक ही मार्ग है। 
और कहा है किः-- 
पहले ज्ञानी हो गये, वर्तमान में होय। 
होंगे छाल भविष्यमें मार्ग भेद नहिं कोय ॥ 
भूतकालमें अनन्त ज्ञानी हो गये हैं, वततमान कालमें हैं और भविष्य 
कांलमें अनस्त ज्ञानी होंगे किन्तु उन सबका एक ही मांगे है, एक ही रीति 
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है, और एक ही पन्‍्य है | यहाँ यह भाव पूर्वक कष्ा गया है कि--सबका 
एक ही मा है, समीका एफ ही मन है । 

यदि चाहो परमार तो, करो पत्थ पुरुषार्थ | 

भव-स्थितिका नाम ले, मत छेदो भात्मार्ष ॥ 

कई लोग कहा करते हैं कि - यदि अमी हमारे बहुतसे भव शेष 

होंगे, या कर्म बाकी होंगे, अथवा अभी भवस्थिति नहीं पकी होगी तो क्या 
होगा ? उनसे श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी तथा श्रन्य ज्ञानी कहते हैं कि---ऐसा भवर- 
स्थिति आदिका बहाना लेकर पुरुषार्थको मत रोकों | त्रिकालमे मी ज्ञानीका 
वाक्य पुरुषार्थदीन नहीं होता | श्रीमदू राजचन्द्रने एक जगह छिला है कि 
ज्ञानी के हीन पुरुषार्थक्रे बचन नहीं होते | यहाँ 'करो सत्य पुरुषार्थी कहकर 
यह बताया है कि पुरुषार्थ करमेसे भवस्थिति पक जाती है, वह अपने आप 
नहीं पकती | 
के यहाँ पहले ३६ से 9३ वीं. गाधामे श्राठ प्रकारसे परको आत्मा 
'कट्टनेवालोके सम्बन्धमें कहा गया है । वे लोग सत्यार्थवादी क्यों नहीं हैं 
यह बात यहाँ ४४ वीं गायामें कही गई हैः-- 


एए सम्बे भावा पुर्गलदब्बपरिणामणिणरणा । 
केवलिजिऐेहि मणिया कह ते जीवो ति वच्चंति॥९१॥ 


श्र्थ:--यह पूर्व कथित अध्यवसान आदि सभी भाव पुद्ल दव्यके 
परिणमनसे उत्पन्न हुये हैं, ऐसा केवली सर्वज्ञ जिनदेवने कह। है, उन्हें जीव 
कैसे कहा जा सकता है । 

यह पूर्व कथित अध्यवसान-शुभाशुभभावके विकष्त्प, पुदूगल हँन्य 
के परिणामसे रवित हैं, ऐसा भगवान सर्वज्ञ देवोंने कहा है | भगवावकी 
पुजा-मक्ति करनेके भाव या ब्रत-अत्रतके भाव होते है सो वे सव जड़ हब्य 
से उलन्र हुए हैं। 
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प्रशश/--यह सब छुमकर या जानकर मी पजा-मक्ति वत इत्यादि 
क्यों करते हैं है 

उत्तर--वे अशुभभावकों दूर करने के लिये ऐसे भाव करते हैं । 
जबतक वीतराग नहीं हो जाते तब्तक शशुभभावकों दूर काके शुभभाव करते 
है, किन्तु यहाँ तो वस्तु खरूप बताया जा रहा है | उस शुभभावकों अपना 
खरूप माने या उससे धर्म होना माने तो वह अज्ञान है। जितने शुभ या 
झशुभके, अथवा दया या ढिंसाके विकल्प आते हैं उनमें ज्ञान अस्पिर हो 
जाता है, इसलिये कह है कि वे पुदूगल इन्यसे उपन्न हुए हैं आतमासे नहीं | 
यधपि वे भाव आत्मामें होते हैं, कहीं कर्ममें--जड़में नहीं होते, किंतु उन भावों 
की अवस्था जड़के आधीन होती है | वे भाव भात्मामें से उत्पन्न नहीं होते 
इसलिये उन्हे जड़का कह है | शुभभाव विकार भाव हैं | उन विकार भावोसे 
सम्यकूदशन और सम्पकूज्ञान नहीं होता, ऐसा सर्वज्ञ वीतराग देवने कहा है । 
वे शुभाशुभ परिणाम बाह्य _निमित्तकी ओर जानेवाले भाव हैं। आत्मा मात्र 
वीतराग खरूप प्रभु है, जिन्हें उसकी खबर नहीं है, उन सबके भाव बाह्य 
निमित्तकी ओर होते हैं। इन अ्रध्यवसान भादिक समस्त भावोंकों सर्वक् 
वीतराग श्ररहत देवोंने पुदूगल द्रव्यका परिणाम कहा है। जिनके ज्ञानमें सम- 
सतत जगतकी कोई मी वस्तु श्रजानरूप नहीं हैं ऐसे स्व वस्तुओसे प्रत्यक्षरूप 
जाननेवाले भगवान वीतराग अरहत देवोके द्वारा शुभाशुभ अ्रध्यवत्तान भादि 
भाव पुदूगल द्रव्यके परिणाममय भाव कहे हैं। 

आत्मा ज्ञानमूर्ति है। जब उसमें यह शुभभाव होते हैं, कि-देवमक्ति 
करूं, गुरुमक्ति करूं, अथवा विषय कषाय आदिके अशुभ भाव होते हैं तब 
ज्ञान अस्थिर होता है, उसमें संक्रमण होता है । जब ज्ञान एक कार्येसे दूसरे 
पर जाता है तब वह बदलता है--हिलता है, यही विकार है। जितनी करने 
धरनेकी धैत्ति होती है सो वह सब विकार है और विकार श्ात्माका खमाव 
नहीं है। ऐसा त्रिलोकीनाय तीयकर देवने जैसा देखा है, वेसा कहा है | 


श्प्र 
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विकारभाव चेतन्य खमावप्रय जीवद्रव्य होनेमें समर्थ नहीं है, कि- 
जो जीवदब्य चैतन्य भावसे झत्व पुदूगल भावसे अतिरिक्त ( मित्र ) कहा 
गया है; इसलिये जो इन अध्यवसानादिकों जीव कहते हैं वे वास्ततरमें परमार्थ 
वादी नहीं है । 
आत्मामें जो शुभाशुभभाव होते हैं वे चेतन्य खभाव होनेके लिये समर्थ 
नहीं है | शरीरकी क्रिया मुझमे होती दे ऐसा कर्तीलका भाव इत्यादि कुछ मी 
भा्मा्मे नहीं है | किसी भी प्रकारका विकारमाव झआात्मार्मे नहीं है, ऐसा तीपै- 
कर भागवानने कहा है। इसलिए जो अध्यवत्तान आदिको जीव कहते हैं वे 
वास्तव आत्माकों नहीं मानते । 
शुभाशुभ परिणामसे जो पुष्य पापका बन्ध होता है उससे धूल 
मिट्टीके ढेरके अतिरिक्त और क्या मिलता है ? उससे श्रात्मा नहीं मिल सकता | 
जो परदार्थते आत्माको लाम होना मानते हैं वे इन उपरोक्त भाठ मतवालोंकी 
भाँति ही परको आध्मा माननेवाले हैं।जो यह मानते हैं कि-यदि शरीर 
अच्छा हो तो धर्म करें अयवा शरीरके द्वाश धर्म होता है तो वे सब जड़को ही 
आत्मा माननेवाले हैं और वे श्रात्माकी हत्या करनेवाले हैं। इसलिये जो ऐसा 
मानते है वे वास्तवमें सत्यार्थवादी नहीं है, क्योंकि उनका पत्त भागम युक्ति 


और स्वानुभवस्ते बाधित है। 
जो भी विकारभाव होता है वह जड़से उत्मन होनेवाला है, ऐसा 


शास्र भी कहते हैं, युक्ति-त्यायसे मी वह जड़ सिद्ध है और अलुभवसे मी वह 
जड़ है, इसलिये इन तीनोंसे उनका पक्त वाषित है | 

जो यह कहते हैं कि प्रवृत्तिके जितने भाव होते हैं वे हमें लाभ- 
दायक है वे भूठे हैं| छुख दुःखकी बृत्ति दो, हर्ष शोकका भाव हो सो पह 
जीव नहीं है, यह सर्वज्ञ मगवानका कथन है। 

आत्मा शरीगदिसे ही नहीं किन्तु पुण्य पापकी बृत्तिसे भी परे है, 
क्योंकि वें पुण्य पापके भाव जड़ हैं, ऐसा आगममें कपत है । 

किसीका यह मत है कि जैसे कोयले की कालिमा कोयलेसे अलग 


जीबाजीवाधिकार : गाथा-४४ [ १६६ 


नहीं है, इसीग्रकार अध्यवसानसे आरा अलग नहीं है, उसे आचायदेव स्वा- 
मुभव गर्मित युक्तिसे कहते हैं कि स्वयमेत्र उत्पन्न हुए राग द्वेषसे मलिन 
अध्यवसान जीव नहीं है | 

यहाँ स्वयमेव पदसे यह कहा है कि तुमे भान नहीं है, इसलिये 
ऐसा लगता है कि सहज रागद्वेष होता है | चैतन्यमूर्ति अखंडानन्द है इसकी 
खबर नहीं है इसलिये तुमे ऐसा लगता है कि मानों यह रागद्वेपक्े भाव स- 
हज आत्माके घरके हों | इसे विशेष स्पष्ट करते हुए श्रागे कहते हैं। 

श्रज्ञानी ने श्रमी यहों कोयलेका उदाहरण दिया था किन्तु यहाँ 
श्राचायदेव सोनेका उदाहरण देते हैं । जैसे सोना पीछा है, किन्तु यदि उप्त 
सोनेको अम्निमें तपाया जाये तो उस समय जो कालिमा निकलती है, वह 
सोनेकी नहीं, किन्तु धुएँ की है | इसीप्रकार भध्यवसान चित्रवरूप जीवके 
नहीं है । श्रात्मा चिदानन्द स्वरूप है। उसमें जो वृत्तियों होती है वह का- 
लिमा हैं, वह आत्माके घरकी नहीं किन्तु पुदूगलके धरकी वस्तु है। जेसे 
घुऐसे सोना आष्छ्ादित हो जाता है, भर्थात्‌ दिखाई नहीं देता इसीप्रकार 
मलिन पुण्य पापके भाव मेरे हैं ऐसे अमिग्रायके घुऐमें आक्मा भाच्छादित 
हो जाता है। 


पुण्य पापके मलिन भाव मेरे है, ऐसे श्रमिप्रायसे भी चेतन्यमूर्ति 
आत्मा अलग है | वह चितृस्वरूप श्रात्मा अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप आत्मा भेद- 
ज्ञनियोके द्वारा अर्थात्‌ सम्यकूदशन प्राप्त जीवेंकि द्वारा अध्यवसान से अलग 
अनुभवमे आता है | धर्मी होनेके बाद अध्यवसानसे मिन्न भात्मा प्रतक्ष 
अनुमवर्म आता है । 

कितने ही अन्ध और विपरीत दृष्टिवाले कहते हैं कि धर्म प्रगट 
होता है सो हम उसे कैसे जान सकते हैं, उसे तो केवली ही जानते है। 
यहाँ तो सम्पकृदशन और सम्यकूज्ञान हुआ सो वहाँ खय॑ यह श्रात्मा अलग 
ही प्रत्यक्ष अनुमबर्में आता है। मेदज्ञानी अर्थात्‌ चतुर्थ गुण्थानवर्ती गृह्था- 
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श्रमी जीव पुण्य पापसे मिन्न भात्माका अनुभव करते हैं। उसका वेदन करते 
हैं | जब केवलज्ञान होता है तर मिन्न अनुभव करते हैं सो वात नहीं है, 
किन्तु यह०ँ तो सम्पकृदर्शनके ह्ोनेपर अपनेकों पृथक्‌ अनुभव करनेकी वाह 
है| इसप्रकार आगम युक्ति और श्रनुभवको लेकर तीन प्रकारसे कहा है | 


आत्मा देह से मित्र है । उस श्रात्माका जैसा स्वभाव है उसे जाने- 
उसकी श्रद्धा करे और उसमें एकाम्र हो तो खतत्रता रूप मोक्ष मिले बिना 
नरहे। 

पर वस्तु में सुख दुःख नहीं है किन्तु छुख दुःख मात्र भासित होता 
है। यह मात्र कल्पना कर ख़खी है कि धनुकूलतामें सुख और ग्रतिकृूलतामें 
दुःख है। न तो राजपाटका मिलना सुख है और न निषेनता दुःख है, 
किन्तु श्रपनी कल्पनाके द्वार पर पदार्थमें चुख-दुख मानकर चौरासीका भमण 
बना रखा है। पर पदार्थमें सुछ्ध नहीं है. इसलिये मात्र 'भासित होना! कहा 
है, अर्थात्‌ छुब् है नहीं किन्तु सुख भासित द्वोता है। 

आत्मा सदा ध्रुव-अमिचल ज्ञानादि गुणोसे परिपूणे है, उसे भूलकर 
ऐसा विपरीत अ्रध्यवप्तान करता है कि--द्ली, पुत्र, रुपया, पैसा इत्यादि छुछ 
रुप हैं, अच्छे हैं, लाभरूप हैं; ओर इस प्रकार विपरीत अष्यवसानको आत्मा 
मानकर चहोँ अटक रहा है । उस अध्यवसानकोीं अत्ग नहीं करना चाहता 
किन्तु उसे रखना चाहता है, जिस बस्तुकों अपने घरका मान रखा है उसे 
तो रखना ही चाहेगा, निकालना क्यों चाहेगा ” किन्तु उस अध्यवसानसे मिन्न 
आत्षा पर्माममाके द्वारा सूय उपलम्यमान है अर्थात्‌ धर्मात्मा उसका प्रत्य 
अयुभव करता है | 

अनादि जिसका पूर्व अवयव है और अनंत जिसके भविष्य का 
अवयव है ऐसी जो एक पसरण रूप किया है उस रूप क्रीढ़ा 
करता हुआ कर्म मी जीव नहीं है, क्योंकि कर्म से मिन्न अन्य चैतन्य 
स्वभाव रूप जीव मेदब्ञानियों के द्वारा स्व॑य॑ उपलम्यमान है, अर्थात्‌ वे उसका 
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प्रयक्ष भनुभव करते हैं। 

जो यह मानता है कि-कर्मोंत्ते ससारमें परिभ्रमण किया है और 
कर्मोंसे ही संप्तारमें परिभ्रमण करेंगे वह अपने कर्म रहित स्वभावकरों नहीं 
जानता, और कर्मको ही झात्मा मानता है| इस प्रकार वह ऐसी मान्यतारूप 
ससरण--भ्रमणरूप क्रिया को अर्थात्‌ राग द्ेबकी क्रियाकों अपनी 
क्रिया मानता है। मै रागद्ेबसे अलग हूँ, वह मेरी क्रिया नहीं है, मेरी क्रिया 
मुरमें है ऐसी प्रतीति नहीं है, और शात्न में जो कर्म की बात भयी है उसे 
पकड़े बैठा है कि कर्म ने मुझसे भूल करायी है, किन्तु कर्म भूल नहीं कराता, 
भूल करते सप्य कर्म मात्र तिमित रूप से उपस्थित है । अपनी भूल से स्व 
परिभ्रमण करता है। कहीं कर्म परिभ्रमण नहीं कराते और कर्म मोक्ष भी 
नहीं देते, इसलिये कर्म आता से पृथक्‌ वस्तु है। 

प्रश्त--पुण्य के कारण यह सब अचुकूलता तो मि्नती ही है; 
या नहीं 

उत्तरः--पुण्य कहो उसके घर की वस्तु है ? वह तो क्षणिक है- 
विनाशक है, धूल है। कमी क्णभर में बदलकर राजा से रंक हो जाता है 
तो कभी धनवान से निषन हो जाता है। कमी छणिक पुण्य के माव करता 
है तो अच्छे संयोग मिल जाते हैं, और पाप के भाव करता है तो नरक में जाता 
है, क्योंकि वे विकारी भाव क्षणक्षण में बदलते हैं, इसलिये धुण्य में से पाप 
करके कीड़े मकोड़े का भव धारण करके नरक-निगोद में चला जायगा। 
पुण्य की मिठास धूल की मिठास के समान है। 

शेका--कर्म तो अनादिकालसे चल्ले भारहे हैं, इसलिये वे कैसे 
छूट सकते हैं ? जैसे चनेंमें से पुनः उच्तन्न चना उमन्न होता है, उसीप्रकार 
अनादिकालसे कर्मसे कर्म बंघता चला झा रहा है, उसकी परपरा नहीं टृटती, 
इसलिये कम केसे छूट सकते हैं * 

समाधान:---अभान द्वारा बधि गये कर्म भान द्वारा हूट सकते है | 
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कम कहीं भनादिकालके नहीं होते, किन्तु श्रनादिका अर्थ यहाँ ऐसा है कि 
कर्म प्रवाह--परंपरासे भनादिके हैं, जेसे एक रईकी पौनीसे दूसरी जुढ जाती 
है! और इसप्रकार उनकी परंपरा चलती रहती है, ( यद्यपि पौनी अलग झत्तग 
दूसरी होती है ) इसीग्रकार कर्म नये नये---दूसरे दूसरे बैंधते रहते हैं ! पुराने 
दूर होते हैं और नये बंध जाते हैं, इसलिये वे कर्म अनादिके नहीं हैं, किन्तु 
वे प्रवाइरूपसे अनादि हैं; कहीं एकके एक ही कर्म अनादिकालके नहीं होते | 
गजासे लेकर रंक तक और हाथीसे लेकर चींटी तक किसीके पास मी श्रतत 
कालीन कर्म नहीं होते, किन्तु अधिकते भ्रधिक भसझय वर्षोके कर्म व्तमानमें 
होते हैं | अ्भव्यके पाप्त भी सत्तर कोड़ाकोड़ी सागरसे अभ्रधिक्ष स्थितिके कर्म 
नहीं होते । लाखों गायोंको काटनेवाले कसताके पास मी झसत्य भर 
स्थितिवाले कर्म होते हैं, चाहे जैसे पानीके पास मी श्रसह्य भरव वर्षकी स्पिति- 
वाले कर्म होते हैं, किसीके पास भी अनन्त अरब वर्षकी स्पितिवाले 
कर्म नहीं होते, कोई भी आत्मा कमी भी अनन्त अरब वर्षके कर्म न तो बांध 


सके है न बाधता है, न बाघ सकेगा । 
झात्मावी प्रतीतिको और आत्माकी निर्मल मोक्ष पर्यायकों प्रगठ करे 


तो उसकी अनन्त कालकी स्थिति होती है, क्योंकि मोक्षत्ी स्थिति अनन्त 
कालकी होती है, झात्माकी मोक्रूप निर्मल अभ्रस्थामें ऐसा होता है, किन्तु 
तीनलोक और तीनकालमें मी अनन्तकालके कर्म बन्ध नहीं होते । कर्मों 
नाश करनेका आत्माका खभाव है। कममोंसे मिन्न भाव्माका स्वभाव सम्पकृईेषट 
जीबोंको प्रत्यक्ष अनुभवर्म भाता है | 

कुछ अज्ञानीजन यह कहते हैं कि यदि कर्म मार्ग दे दें तो अपनी 
मुक्ति हो जाये, किन्तु ऐसा माननेवाले सर्वेया मृढ़ मिध्यादृष्टि हैं । कुछ लोग 
कहते हैं कि कर्म दैरान करते हैं, वे जेसा करें वेसा होता है, अपने हाथकी 
बात ही क्या * किन्तु विचार तो करो कि कहीं कर्म हैरान कर सकते हैं £ वे 
बेचारे तो जड़-घृल हैं। उन्हें तो यह मी खबर नहीं है कि दम कौन हैं, और 
इम कर्मरूपमें परिणमित हुए हैं या क्या हैं? किन्तु कर्मका बहाना निकालनेवाले 
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अज्ञानीको कर्मसे मुक्त नहीं होना है, इसलिये कहता है कि कम मुमे! हैरान 
करते हैं, और यदि कर्म मागे दें तो मोज्ष प्राप्त दो । 

जैसे व्यवहारमें 'धीका घड़।' कहा जाता है. किन्तु वास्तवमें घड़ा 
घीका नहीं मिट्ठीका होता है, मात्र घीके निमित्तसे मिट्टीके घड़े को घीका घड़ा 
कह दिया करते हैं ; इसीप्रकार यह कह दिया जाता है कि श्रामाके साथ 
कर्म लगे हुए हैं ऐसा कहा जाता है किन्तु कर्म झरात्मा नहीं है और आत्मा 
कर्म नहीं है, कर्म कर्ममें और श्रत्मा श्रात्मामें | किन्तु शाह्षोमिं कर्म निमित्तक 
कपन हों, तो उसका वैसा अर्थ समके! लेकिन यहाँ तो निमित्तकी ओोर्का 
कथन है ठसे न सममेः और कर्मको अ्रपना माने एवं उससे प्रथक्त्वकी प्रतीति 
न करे तो उसे ययार्थ समझें नहीं आ सकता । 


कोई कहता है कि-ढके हुए कर्मोंकी क्या खत्रर पड़ सकती है किन्तु 
हे भाई ! कर्म तूने किये हैं या दूसरे ने ? विपरीत पुरुषार्थसे जो कर्म किये हैं 
वे सम्पक्‌ पुरुषार्थले एक छणभरमें छूट सकते हैं, और श्रल्पकालमें मुक्ति हो 
सकती है, यदि स्वयं सम्पक्‌ पुरुषार्थ करे तो यह सब कुछु दो सकता है, उस- 
में कर्म आड़े नहीं आ सकते। किसी कर्ममे ऐसी शक्ति नहीं है कि 
पुरुषार्थ करने वालेको पुरुषार्थ करनेसे रोक सके | 
श्रपनी स्वतंत्रता को न पद्िचाननेवाले और अपने वीयैको परा- 
धीन माननेवाले मरण समय अस्ताध्य हो जाते हैं, वह वाल मरण है। सच्चा 
मरण तो ज्ञानियोंका कहलाता है, कि जो आत्मानन्द्में भूजते हुए देहवत्याग 
करते हैं। श्राक्मा परसे निराला चेतन्यघन है, उसमें भूलते हुए ज्ञानीका मर्ण 
होता है । मरण आनेसे पूर्व ज्ञानीको प्रसमता होती है, अंतरंगमें शत्मामें से 
प्रसन्नता ही प्रसन्नता प्रगट होती है, तब वह ज्ञानी विचार करता है कि 
इतनी सारी प्रसलता की विशेषता कैसे स्फुरित हो आती है ? और इसलिये 
वह मरणको निकट शआ्राया जान लेता है | 
आात्माके परिचयक्रे साथ आत्माका उपयोग धातको प्राप्त न हो इस 
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प्रकार खवरूप रमणतामें ज्ञानी मरण करता है | ज्ञानी कहता है कि जगतमें 
ऐसा कोई कर्म नहीं है अपवा कर्ममें ऐसा कोई रस नहीं है कि जो मेरे मय 
के समय आड़े श्ाये अपवा मेरे उपयोगका घात कर सके । ज्ञानीका मरण 
ऐसी खरूप लीनतामें होता है कि चैतन्यक्रे उपयोगका घात नहीं होता ! 

क््षानी सदा मरणके भयसे घबराता र्ूता है,-अज्ञानीका मरण 
वाल मरण, अज्ञान मरण, जड़ मर्ण है। और ज्ञानी आनन्‍्दोह्लासके मूलेमें 
मूत्नता हुआ देह त्याग करता है। 

श्रीमदू राजचन्द्रने अतिम समय कहा था कि--म्ुमे कोई बुलाना 
मत, मै अपने खरूपमे लीन होता हूँ । 

ऐसे वचन कौन कह सकता है ? यदि सच पूद्ठा जाये तो इसका 
नाम मंर्ण है | पूर्ववद्ध धारणासे यदि ऐसा कहां जाये तो उसका कोई मूल्य 
नहीं, किन्तु यदि श्रीमदूकी भाँति सहज वाणी निकले तो उसका सच्चा 
मूक्य है । 

भत्ते ही चौथे या पँँचवें गुणस्थानमें हो किन्तु चैतन्यवी ग्रतीति 
सह्दित स्थिरता पक समाधिमरण हो तो वह मण्ण एक विशिष्ट प्रकास्‍का- 
प्रशस्त मरण है। 

जिसका सप्राधिमरण होता है, और जिसका अखंड उपयोग पूर्वक 
मरण हुआ है, तथा जिसने सपिको नहीं तोड़ा है बह जिस दूसरे मव्में जाता 
जाता है, वहाँ मी उसकी जागृतिकी सन्धि नहीं टूटती । क्योंकि वह मर्ण 
समय अखड सन्धि लेकर गया है इसलिये सन्धि नहीं टूठती किन्तु भखढ 
रहता है । 

जिसे धर्मके प्रारम्मकी खबर नहीं है उसे धर्मके श्रन्त और मध्यकी 
खबर कहाँसे हो सकती है ? जिसे धर्मके प्रारम्भका ज्ञान है उसे उसके अन्त 
का अर्थात्‌ केवलज्ञानका मी ज्ञान है, और उसे यह मी ज्ञान होता है कि 
बीचमें समाध्रिम्श किसप्रकार होता है| सम्व्वी जीव चैतन्य स्वभावको 
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परसे मिन्न अनुभव करता है, उसमें उसे शंका या संदेह नहीं होता, किसीसे 
कुछ पूछुने नहीं जाना पड़ता। यह सब चतुर्थ गुणस्थानमें होता है, जहाँ 
धर्मका प्रारम्म है, और उसकी पृणेतारूप जो केव्रलज्ञान है उत्तकी मी सम्य- 
कवीको खबर होती है। पणेता किस ग्रकारकी होती है इसे ज्ञानी भलीभोति 
जानता है, और परूणैताकों सिद्ध करनेक्का वीचका साधक मांगे भी अच्छी 
तरह जानता है | साधक दशामें बीचमें कौन कौनसे निमित्त आते हैं, और 
किस प्रकारके शुभराग होते हैं, इसे मी भलीभोति जानता है। समाधिपरण 
कैसे हो यह भी ज्ञानी मलीभोति जानता है। 


जब नारियलके मीतर खोपरा उसकी छाबसे चिपका होता है तब 
छालके तोड़ने पर वह खोपरा भी द्ूट जाता है, किन्तु जब नारियलमें पावी 
नहीं रहता और वह सूत्र जाता है तब भीतरका गोला छालसे अलग हो 
जाता है। ऐसी नारियलकी छालके तोड़ने पर मीतरका गोज्ञा ज्यों का त्यो 
बना रहता है, और वह टूठता नहीं है। इसीग्रकार शरीररूपी नारियलमें ज्ञान- 
खभावी भावान शात्मा खोपरेकी मौति विद्यमान है, किन्तु शरीरे साथ एक- 
थबुद्धि और रागढ्वेषके कारण मर्ण समय शरीर पर कष्ट होनेसे अज्ञानी जीव 
श्राकुलित हो उठता है, और ज्ञानीने विपरीत मान्यता तथा अज्ञान पूर्वक 
होनेवाले रागद्वेषको सुखा डाला है, इसलिये ज्ञानी श्रत्माको सूखे हुए नारि- 
यलके गोलेकी मॉति शरीरसे मि्न समझता है, इसलिये मर्ण समय उसका 
जात्मा आकुलित नहीं होता किन्तु उसका चैतन्य-गोला भत्तीमोति पृथक 
होकर शरीरको छोडता है । ज्ञानीका मरण अद्ताध्य नहीं होता, आनन्द पूर्वक 
होता है| 

कर्मसे मित्र चेतन्‍्य स्वभावरूप जीव पधर्माक्माके द्वारा प्रत्यक्ष अनु- 
भवमें आता है, सम्पक्वीकों अपने चेतन्य स्वभावत्री स्वथ ही खबर होती है, 
उसे उसमें कोई शका नहीं होती, और न किसीसे पूछने ही जाना पड़ता है । 


तीब्र-मनन्‍्द अनुभवसे भेदरूप होनेसे दुस्न्त राग रससे परिप्रणे अध्यव- 
१६ 
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सानोंकी सतति मी जीव नहीं है, क्योंकि उस सन्ततिसे अधन्य-प्रपषक चैतन्य 
स्वरभावरूप जीव मेदज्ञानियोक्रे द्वारा स्व्थ उपलम्यप्ान है, अर्थात्‌ वे उसे 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 

अज्ञानी कहता है कि तीत्र-मन्द रागसे प्रथक् कोई जीव नहीं है । 
देव, गुरु, शात्ष पर जो राग होता है सो मन्दराग है, और मकान, दी, पुत्र 
इत्यादि पर जो राग होता है सो वीजरगग है। ऐसा तीब्र मन्द राग ही जीव 
है, इत्यादि | रिन्तु दया मक्ति बताटिका जो राग है सो मन्द राग है और 
हिंसा कूठ चोरी विपयादिका जो राग है सो पाप राग है। भज्ञानी कहता 
है कि ऐसा तीव्र-मन्दराग दुरत है, अर्यात्‌ उससे पार उतरने की हमें जमती 
नहीं है | 

सतति अर्वात्‌ एकके बाद एक प्रवाहरूप दागके रससे मेरा चेतन्य 
रस अलग है । उस राग-द्वेषके रसकी पततिकों तोड़कर सम्यक्तवीकों श्रात्माके 
निजरसका श्रदुभत होता है । 

जैसे ससारमें कमाई करे तो रुपया पेसा नकद दिखाई देता है, 
इसीप्रकार धर्म नकद है | रुपया पैस्ता तो पर ॒ पदार्थ है किन्तु धरम तो क्षाक्षा 
का स्वभाव है, इसलिये वह सुखरूप है। यदि पुरुषार्थ करे तो वह नगद 
अनुभव आता है। वीनगग द्ोनेसे पर्व भी रागके रसकी तीव्रता और मन्द- 
ता से आत्माका रस सर्ववा मित्र है, इसप्रकार सम्बकृज्ञानियोंकों प्रत्यक्ष अनु- 
भव आता है इसलिये धरम नकदी हे। 

नई पुरानी अवस्थादिके मेदसे प्रवतमान नोकम मी जीव नहीं है, 
क्योंकि शरीस्से मित्र वेतत्यस्थभावरूप जीव मेद ज्ञानियोंके खय उपलबम्यमान 

है, अर्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष अतुभव करते हैं । 

शरीरकी प्रतिक्षण होनेवाली अवस्थाको भ्ज्ञानी अपना मानता है, 
जब कि वह जड़की है। आक्षा उसका तीनलोक और नत्रिक्ालमें मी कर्ता 
नहीं है, किन्तु ज्ञानी जीव अनादिकालसे पका कृत्र मान रहे हैं। जगत 
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को यह बात समझो नहीं आयी, और जब समझो ही नहीं आयी तब श्रद्धा 
करना तो कहोंसे हो सकता है £ इतना ही क्यों, जगतके जीवोंक्रे कानमे 
श्राजतक यह बात नहीं पड़ी | 

शरीरके हलन चलन और बोलचाल की नई पुरानी अनेक ग्रकारकी 
अवस्था होती है वह सब तुझसे मिन्न है, उसका तू कर्ता नहीं है,--ऐसा 
सर्वज्ञ देवने कहा है । लोग यह समझते है कि हमारे द्वारा उगली ऊची 
करने पर ऊंची होती है, किन्तु यह पिथ्या है, बयोकि तु एक तिनकेक्े दो 
टुकड़े भी नहीं कर सकता | 

शरीरका मोटा होना दुबला होना, ख़ुशक मिज्षना या न मिलना 
इत्यादि सब पुह्लकी अवस्था है, वह जीवका स्वरूप नहीं है श्र्थात्‌ उसकी 
सत्ता जीवकी सत्तासे मिन्न है | वह पुदूगलकी ख्वतत्र सत्ता है।भाक्षा 
शरीरसे मित्र है । शरीरकी अवस्था शरीरमें और आत्माकी आत्म होती है | 
आत्मा ज्ञानस्वमाव है इसलिये वह ज्ञानस्वरूप आत्मा शरीरकी अवस्थाको 
कैसे कर सकता है ? हिलना डुलना इत्यादि सब्र शरीरकी अवस्था है | शरीश- 
रादिकी अवस्था सब मेदरूप है, वह एकरूप नहीं रह सकती, तब ऐसे भेदको 
तू केसे कर सकता है * 

प्रश्त:--यह कह्दा जाता है कि-कायाके दोष आत्मा करता है, 
क्या यह ठीक नहीं है 

उत्तः--नहीं, कायाके दोष आत्मा नहीं कर सकता | अपने भावों 
में जो दोष होते हैं उन्हे उपचारसे शरीरके दोष कह्द देते है। 

प्रश्न: --तब योगक्रे जो पन्द्रह भेद हैं, उनका क्या अर्थ होगा * 

उत्तर.--शरी' मत बचनके जो भग है सो सब निमित्तके भंग है, 
वह रागके निमित्तका कर्ता खयं नहीं है | रागको दूर करनेके लिये निमित्तसे 
बात कही है । जिस निमित्तकी ओर रागका झुकाव होता है, वह निमित्तके 
भग कहलाते हैं। उस रागमें मनका निमित्त हो तो मनोयोग, वचनका हो 
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तो बचन योग, और काका हो तो काययोग कइलाना है| योगके जो 
पस्द्रह भग कहें हैं उनमें शगगे अल्वित्ता द्वोती है तब योगका जो निमित्त 
होता है वह निमित्तकें भंग कहलाते है, मे भात्माके मंग नहीं है। झा तो 
अरुमी ज्ञानधन है, उसमें पन्ढह भेद नहीं हो समते। श्रात्मा्में जो विकारी 
भाव होते है उत्तमें जो निमित्तकी ओटमें रहकर राग करता है, उस निमित्त 
पर झागेप ऊके सतथ अत्तय थोग हत्यादि उस ओके भंग कर दिये गये हैं, 
तयापि उन योगोंका कर्ता आमा नहीं है | 

राग द्वेयादि जो भाव होते है, उनमें बीचमें जो निमिच आता है, 
उसे शंगक़ा निमित्त कहा जाता है, ओर निर्मल श्रत्रस्था प्रगट करनेगे बीच 
में जो देव गुरु शास्रका निम्मित्त भाता है, उसे निर्मतताका निमित्त कहते हैं | 

श्रात्मा चिदानन्द बज्ानमूर्ति है । मीतर उस निमित्तके मगकी ओरका 
होनेशला भाव न करे और में चिदानम्द शुद्ध आत्मा हैँ ऐसा भाव करे, यह 
समभनेके लिये योगके निमित्तकी बात कही है, किन्तु निमित्तके कर्ततवक्री वात 
नहीं कही | मन बचन ओर क्रय जड़ है, इसलिये योगके दोपोंकों दूर करने 
की बात कक! उस ओरका शग दूर कानेको कहा है, और भात्मप्रतीति करके 
बीतराग भाव प्रगठ करनेको कह है | वैसे तो अज्ञानी मी एक परमागु मात्र 
की पर्याय बदलनेफीं समर्थ नहीं है। यदि एक हब्य दूसरे द्रन्यका कुछ मी 
कर सके तो दो द्रव्य एक हो जायें | 

ज्ञानी-सम्यक्यी जीव शरीत।दिक पर पदायोंसे मित्र चेतन्य-स्वभाव 
रुप भाम्रमाका प्रत्यक्ष अनुभव करता है | 

समस्त जगतको पुण्य पापरूपसे व्याप्त करता हुआ कर्मका विपाक 
मी जीत नहीं है, क्योंकि शुभाशुभमावसे मिन्न चैतन्य खमावरूप जीव मेद 
ज्ञानियोकरि द्वारा स्वय उपल9्यमान है, अर्पात्‌ वे स्वथ उसका अत्यक्ष अनुभव 
करते हैं । 

चार गतियों पुण्य पापका फल है। जगतमें वे. पुएय और पाप 
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व्याप्त हो रहे हैं, वे भी जीब नहीं हैं, क्योंकि सम्यकूदशनमें प्रतीति होने पर 
शुभाशुभ मावसे मिन्न आत्माका अनुभव होता है। ज्ञानीके शुभाशुभ माव होते 
तो है, तथापि उन शुभाशुभ भावोसि मित्र होकर झात्माका अनुभव करता 
है, क्यों कि अमी वह वीतराग नहीं हुआ है | वीतरागकों राग श्रलग नहीं 
काना पड़ता, क्योंकि वह तो अलग हो ही चुका है। चतुर्थ-पचम गुणस्थान 
वर्ती गृह्थको भी ऐसा अनुभव होता है उनवी यह वात है, ज्ञाता दश परसे 
मित्र चैतन्य खमाव ज्योंका त्यों अनुभव करता है। 


जिम भावसे भगवानकी भक्ति की जाती है बह भी राग है इसलिये 
यह बात नहीं है कि शुभ परिणाम छोड़ दिये जायें और अशुभ किये जायें, 
किन्तु उन शुभ भावोसे न तो धर्म होता है न मोक्षमाग ही ख़ुलता है | तीन 
लोक और तीन कालमें मी शुमाशुम करते करते ऋमश, धर्म प्रगट होनेवाल। 
नहीं है, किन्तु निराले स््रमाबक्ी प्रतीति करने पर ही निराला ख़माव 
प्रगट होगा । 

शंका, --जैसे बैलगाड़ी, घोड़ागाड़ी, रेलगाड़ी और हवाई जद्दाज 
इत्यादि ऋमश, तीज्र गतिके लिये आवश्यक होते हैं, और उनके द्वारा जल्दी 
से जल्दी यवाखान पहुँचा जाता है, उसी प्रकार शुभ करते करते शुद्धता तक 
क्यो न पहुँचा जायेगा ? 

समाधान,--विकार करनेसे झ्विकार कहँसे होगा ! अविकार स्व- 
खूपकी श्रद्धा करने पर ही अविकार माव प्रगठ होता है। जातिमें से ही जाति 
भ्राती है, कुजातिसे नहीं | बनबई जानेका मार्ग मालूम न हो फिर चाहे गाड़ी 
में बैठे चाहे हवाई जहाजमें किन्तु बस्बई कैसे पहुँचेगा ? इसी प्रकार आक्ष 
खभाव कैसे प्रगट होता है इसे पहले समझे, श्रद्धा करे और फिर उसमें 
स्पिताके प्रवलमें धीमें चले या जल्दी चले, किन्तु मोक्षमागंका भान है, 
इसलिये अवश्य मोक्ष प्राप्त कर लेगा। पुण्य पापके भाव मेरे आम नहीं 
है, मैं झाममूर्ति झ्लाक्षा उन भाजेंसि सर्पेधा मित्र विएला हूँ, ऐसी श्रद्धा वरने 
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से धर्म मात्र प्रगट होता है। किन्तु पुए्यभाव सय॑ धरम है, वही धरा मात 
है और उसी मागसे धीरे धीरे मोक्ष पर्याय प्रगट होंगी. ऐसी मान्यता सर्वया 
प्िष्याख और पाखेड है | शुभभाव अशुभमातरोंकों दूर कानेके लिये है, क्रिसतु 
शुभमायकों धर्म मात भैठना मिय्याथ्थ है | 

मेत्त खमाव ज्ञाता-दष्ट है ऐसी प्रतीति होने पर आशिक शुद्ध पर्याय 
प्रा होती है, किन्तु अमी अशुभ माव विद्यमान है, पृणेतया शुद्धमें सिथिः 
नहीं हो सकता, इसलिये अशुभ भावकों दूर करनेके लिये शुभमें प्रवृत्ति 
करता है, किन्तु पूर्ण शुद्ध पर्याय प्रगठ होने पर शुभभाव भी छूट जति हैं । 
सम्पक्लीके उसकी भूमिकानुप्तार शुभाशुभ भाव होते हैं किन्तु उपमें ठसे 
विवेक होता है | अशुभभानों को छोड़नेके लिये पुरुषार्थ पूरषक शुम भावोमिं 
प्रवृत्त द्ोता पिन्तु उन्हे आदरणीप नहीं मानता, किन्तु वह जानता है कि यह 
शुभभाव झात्तव हैं, राग है, वन्‍्धन है, और इसप्रकार वह उनका कर्ता वही 
होता । ज्ञानीका कुझाव पृणेदया खरूपरमें स्पिर हो जानेकी ओर ही रहता है, 
किन्तु बह पुरुषार्थकी मन्दता को लेकर शुभभावें प्रदत्त होता है । 

साता-असाता रुपसे व्याप्त समस्त तीमता-मन्दतारूप गुणोके दवा 
मेद रूप होता हुआ कर्मका अनुभव भी जीव नहीं है, क्योंकि सुख-हुःजसे 
मित्र अन्य चैतन्य स्वभावरूप जीव मेदज्ञानियोंक्रि द्वारा स्वय उपल9्यमान है, 
भर्पात्‌ वे उसे स्वयं प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं | 

अनेक प्रकारकी भनुकूजताश्रेंसि युक्त साताके वेदन और अनेक 
प्रकारकी प्रतिकूलताओंसे युक्त असाताके वेदनसे मित्र आत्माका स्वरूप हमें 
नहीं बैठता । जो साताका भोग करता है वह असाता भी मोगत। है। साता 
और असाता दोनोंसे मिन्न आत्मा कैसे हो सकता है ? इसप्रकार झज्ञानी 
जीव कहता है, और वह जीव को साता असातारूप ही मानता है । 

जिसे पुण्य पापके परिणामसे मित्र आत्माकी खबर नहींहे, और 
जे यह नहीं जानता कि शआध्मा पुएय पाप के सूचम रससे भी सर्वया मित्र 
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है, पुष्यके सूद्म रससे मी सर्वंया मित्र है, और आत्माका चैतन्य रस नंद 
रे सर्वया मित्र है, वह श्रात्माकी सर्वेया मिन्नताकी प्रतीति न करके साता 
के रसको आत्माका रस मान लेता है | कमी कमी मनमें साताके रसका ऐसा 
बदन होता है कि अज्ञानी उसे आत्माकी शाति मान लेता है। किन्तु आत्मा 
में साताके रसका एक सूद्म अश भी अनुमवमें आये तो वह आत्माका रस 
नहीं है, वह परका रस है, जड़का रस है | परका एक अंश मी भात्मामे नहीं 
है, आत्मा चैतन्य रससे परिष्रण है । जिसे यह खबर नहीं है, और जो जड़के 
रसको श्रात्माक्ा रस मान रहा है. वह मोक्ष मार्गमे नहीं, कितु वेधन मार्गमें 
प्रवृत्त है| 

कई लोग कह करते हैं कि-हमें ध्यानमें शातिका वेदन होता है, 
प्रकाश दिखाई देता है, और कई जोगी बा कह करते हैं कि हमें ध्यान 
में आत्माका आनन्द आता है। किन्तु वे सत्र जड़के प्रकाशकों आत्माका 
प्रकाश और जड़के आनन्दकी आत्माक्ा मान रहे हैं। क्योंकि आत्माक्ा 
ग्ररूपी ज्ञानप्रकाश वर्ण, गंध, रस और स्पष्ट युक्त रूपी प्रकाशसे मिन्न प्रकार 
का है। अज्ञानी उसकी महिमाको नहीं जानता और जड़की महिमाके गीत 
गाता है। झरे | प्रकाशके देख लेने से क्या कल्याण हो गया * उससे 
भआत्माको क्या लाभ हुआ जिन्हें आत्मस्वमात्रकी यथार्थ प्रतीति नहीं है, 
और जिन्हें परकी महिमा जमी हुई है, वे सत्र बके मांगे पर है, मोक्ष मांगे 
पर नहीं | 

मीतर भणसुहया नामक प्रकृतिका उदय होने पर मनमें ऐसी शांति 
मालूप होती है और ऐसा भानन्द लगता है कि अन्नानी उसे झात्माका शआ्रनंद 
मान लेता है। चिदानन्द क्षात्मा परिष्तंग ओर खतंत्र है, ऐसे परसे मित्र 
आात्मावी जिसे ख़बर नहीं है, वह परसे आनन्द मानता है जिसे यही खबर 
नहीं है कि यह किस प्रकारका आनन्द है, ओर जो यह नहीं समझता कि 
यह आनन्द अलग है और मेरे चेतन्यक्रा आनन्द अलग है, वह साताके रस 
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में फैता हुआ है | वह भलेही ध्यान करता रहता हो तथापि वह मोम 
पर नहीं है, किन्तु बंधक्रे मा्गपर है। झआत्माक्े यथार्थ परिचियक्रे बिना यथार्थ 
ध्यान नहीं हो सकता | यदि पहले ययार्थ ज्ञान करे तो फिर ययार्थ ध्यान है । 
तलकी प्रतीतिके विना कहाँ स्थिर होगा | परमें स्थिर होगा | 

मीतर ऐसे शुक्ल लेश्याक्रे परिणाम होते हैं कि जिनसे मनमें गति 
का बेदन होता है, किन्तु वह रतिका भाग है। उसका वेदन होने पर उसे 
आताका रत माने किन्तु उस रससे मिन्न श्राक्गस को अलग काना न जाने 
तो बह भी भसावधान-भज्ञानी है। सप्तारकी श्नुकूलताकी साताके वेदनमें 
शत्मा मानने वाले और मणसुदया' नामक प्रकृतिकी सातामें आत्मा मानने 
वाले-दोनों एक ही अकारके हैं । 

आज कल बहुतसे लोग यह कहा करते हैं कि हम नित्य प्यान 
करते हैं किन्तु आत्माको जाने बिना ध्यान कहाँ से होगा ? कपाय कुछ मद 
हो, साता प्रकृतिका उदय हो, अर्थत्‌ मनमें कुछ शातिसी प्रतीत हों तो यह 
मानने लगता हो कि मुमे भामाका भानन्द भा रहा है, किन्तु यदि उससे 
आत्माकी बात प्रछ्ेती एकमी सच न निकले | आत्मा श्नन्तगुणका पिंड है, 
श्रात्मा वस्तु उसके गुण और उसकी पर्यायसे परिपणे है । एक रजकणका 
मी कर्ता नहीं है, रजकण अपने गुण ओर पर्याय से परिष््ण हे, भात्माका 
कारये आत्मार्मे, और रजकणका कार्य रजकणमें होता है, दोनोके कार्य मि्र 
हैं, जिसे ऐसी ग्रतीति नहीं है, किन्तु ध्यान कर रहा है, तो समझना चाहिये 
कि यह वहौं श्रटक रहा है, और मांग पर नहीं आया । 

जैसे समझदार मनुष्य शक्कर और मिश्रीके लड॒डुओंकी अलग झलग 
परख कर लेता है, उसीप्रकार सम्यकूज्ञानी साता और आत्माके रसका अलग 
अलग मेद कर लेता है| आचार्यदेव कहते हैं कि पुएय-यापक्रे रससे मिले 
श्रात्मा मेद ज्ञानियोत्रे द्वारा खय उपलभ्यमान है, अर्थात्‌ सम्यकृज्ञानी उसका 
प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं । 
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वास्तविक अनेकात तत्वको माने बिना यथार्थ अनुभव नहीं हो 
सकता उसे आत्माका वेदन नहीं किन्तु विकारका वेदन होता है। आत्म 
अपनी अपेक्तासे मी है और पर अपेक्षासे भी है, ऐसी दृष्टि एकान्तदृष्टि है | 
उसने दो द्रव्योको एक माना इसलिये वही सच्ची एकान्तदृष्टि है।आत्माकी 
अपनी भ्रपेज्ञासे अस्ति है, और परकी अपेक्षासे नास्ति है, ऐसी दृष्टि ही 
सच्ची भनेकान्त दृष्टि है । इस अनेकान्त दृष्टिको माने बिना सच्चा अनुभव 
नहीं हो सकता । 

श्रीलंड की भाँति उभयात्षक रुपसे मिले हुए श्रात्मा और कर्म 
दोनों मिलकर भी जीव नहीं हैं, क्योंकि सप्रूणेतया कर्मसे मित्र श्रन्य चैतन्य 
खभावरूप जीव मेदज्ञानियोंके द्वारा खय॑ उपलम्यमान है, अर्थात्‌ वे उसे 
प्रत्यक्ष अवबुभव करते हैं । 

यहां अज्ञानी कहता है कि हम आत्मा और कर्म दोनोंको मानते 
हैं किन्तु दोनों मिलकर काम करते हैं ऐसा मानते हैं। 

प्रश्नः--जब जीव सिद्ध हो जाता है तब दो द्रव्य अलग काम 
करते हैं या नहीं 

उच्तरः--भरे ? त्रिकालमें अलग काम करते हैं। 

एक परिनामके न करता द्रव दोय । 
दोय परिनाम एक दवे न घरतु है ॥ . ( नाटक प्मयमार ) 

श्र्धात्‌ एक अवस्थाकों दो पदार्थ एक साथ नहीं करते, और दो 
अवस्थाओंको एक द्रव्य नहीं करता, यह तीयकरदेवका निश्चित सिद्धात है । 

कर्मकी अवस्थाको आत्मा करे और कर्म करे भर्थाव्‌ एक अवस्थाको 
दो द्रव्य मिलकर करे यह नहीं हो सकता, इसीप्रकार श्रात्षा ज्ञान करे और 
शरीरादिकी अवस्था भी करे, हसप्रकार एक पदार्थ दो अवस्थाओको धारण 
नहीं करता | यदि इस सामान्य सिद्धातकों भलीभोति समझ ले तो उसका 
मोक्ष हुए विना न रहे । 

बस्तुकी मिन्नताकी प्रतीतिके विना अज्ञानी जीव श्रीखंडक्ी भाँति 


जीवको जीव और कर्म दोनोंसे मिला हुआ एकरूप मानता है। किन्तु जीव 
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तो संपृर्णतया क्मोंसे मित्र है, और क्मोंक्ी अवस्थासे भी त्रिकाल मिन्र है। 

सम्पकज्ञानी, जीवको कर्मकी अवबस्थासे मित्र चैतन्य खभावमय 
प्रयक्ष अनुभव करते है। इसलिये अनुभवसे भी सिद्ध होता है कि आजमा 
कर्मसे मिन्न है । 

शर्थक्रियामें समर्थ ऐस्ता कर्मका सयोग मी जीव नहीं है, वर्योकि 
लकड़ीके श्राठ ठुकड़ोंके संयोगसे निर्मित पलंगसे मिन्न, उस पलंग पर 
सोनेवाले पुरुषकी भौति कर्म सयोगसे मिन्न, अन्य चैतन्य स्वभावरूप जीव 
मेद ज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलम्पम्ान है, अर्थात्‌ वे उसका प्रत्यक्ष अनुभव 
के हैं। 

कर्मका सयोग कर्मकी क्रिया करनेमें समर्थ है, किन्तु वह शात्माकी 
क्रिया करनेंगें सर्थ नहीं है, इसलिये वह जीवसे मिन्न है, जीव स्वरूप नहीं 
है | भज्ञानी जीब आठ कर्मकी क्रियाकों ही जीव मानता है, और कर्मके 
सयोगमे होनेवाली अवस्थाको अपने आधीन मानता है। किन्तु वह कर्म और 
उसके निमित्तसे होनेश़्ाली अवस्था-दोनोंसे व. अलग है, वह तेरे भााका 
स्वरूप नहीं है । 

ज्ञानावरणीयकर्मने ज्ञान गुणको, दरशनावरणीयने दशन गुणको, मोह- 
नीयने प्रतीति और स्थिरता गुणको, तथा अतराय कर्मने वीय गरुणकों रोक 
रखा है, ऐसा कहा जाता है, किन्तु सच बात तो यद्द है कि जब स्त्रय राग 
देषमें फैसकर अपनी ज्ञान अवस्थाको हीन करता है, तब ऐसा आरोप कपन 
होता है कि ज्ञानावसणीय कर्मने ज्ञानको रोक रखा है, इसीपग्रकार दर्शन, 
चारित्र और बी इत्यादिके सम्बन्ध मी समझ लेना चाहिये | स्वयं ही अपने 
स्वभाव परिणमित न द्वोकर, उल्टा होकर गगद्वेष ओर श्राकुलतारूप परि- 
गणित होता है, कर्षात्‌ अपने गुणकी अवखाको स्र्य ही हीन काता है। 
उसमें कर्म तो मात्रनिमित्त अर्थात्‌ उपस्थित मात्र हैं | खय हीन अवस्थाको 
परिणमित होता है, किन्तु कर्म पर आरोप काके कह जाता है कि इस कमने 
आवरण डाला है | अरे | यह कहते तुमे ला नहीं झाती कि तेरी प्रमुताकों 
चुकानेवाला ( मुलानेवाला ) कोई श्रन्य कर्म है 
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कुछ लोग कहते हैं कि कम अबगुण कराते है, किन्तु यह तो 
विचार कर कि कम अबगुण कराते है या तू अबगुण करता है, तव अबगुण 
होते हैं ? अपने पुरुषार्थकों तो श्रगट नहीं करता, तब तेरी इस भूलके लिये 
की क्या करें ? वे तो वेचारे जड़ है। वे जड़कर्म तेरे चैतन्यको कैसे 
अवयुण करा सकते है ? तू जब भूल करता है तब वे मात्र उसमे निमित्तरूप 
होने है. निमित्त तो मात्र बारदानके समान है। वारदान वारदानमें और 
माल मालमें है | बारदानकी क्या कीमत ? वारदान वह माल नहीं है। जेसे 
पलंग और उसपर सोने वाला जीव दोर्ना भिन्न है, इसीम्रकार श्राठ कर्मोसे 
आ्मा बिलकुल मित्र है | भेदज्ञानी उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते है | 

आत्मा्मे कर्म अवगुण कपते है, ओर जब कर्म दूर हो जाते हैं, तब 
आत्मामें गुण प्रगट होते हैं, यह थोर भज्ञानीके घरकी बात है; बीतगागक्रे 
घरकी नहीं | 

यदि यहाँ यह श्राठ प्रकार कहे गये हैं किन्तु इनके अतिरिक्त अन्य 
भी कोई विपरीत कथन करते हो तो उन्हें भी इसीग्रकार समझना चाहिये इस 
प्रकार भगवानका उपदेश है | 

चेतन्य स्वभावरूप जीव स्व पर भावोसे मिन्न है, जो कि भेदज्ञा- 
नियोको अनुभव गोचर है। इसलिये यदि आअज्ञानी पूर्वोक्त आठ प्रकारोमेंसे 
किसी मी प्रकारसे जीवको माने तो उस ग्रकार जीवका स्वरूप है ही नहीं। 

कर्म और आत्माक्ी एकलवबुद्धिरूप जो अध्यवसान होता है, अज्ञानी 
उसीको जीव मानता है । कुछ लोग कहते हैं कि--जैसे अनेक कल पुर्जे 
और लटूटू इत्यादि मिलकर घड़ी बनती है, उसी प्रकार शरीर और पुण्य-पाप 
के भाव इत्यादि मिलकर आत्मा होता है, किन्तु यह नि! भ्रम है, यह वात 
उपरोक्त आठ वोलेंके आठ उत्तरोमें भली मोति कह दी गई है | 

प्रश्तन---कहीं इस समय सप्तार दशामें कर्म और श्रात्मा अलग है ८ 
वे तो सिद्ध होने पर अलग होते हैं * 

उत्त --ज्ञानी जन अपने अनुमवमे स्पष्ट जानते हैं कि--इस 
समय मी आत्मा और कर्म सर्वया मिन्न है। जो इस समय कर्मसे आम्माको 
मिन्न नहीं मानता उसका झात्मा कमी मी कर्मेसे मिन्न नहीं होगा, और उसे 
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धर्म-लाभ नहीं होगा । 
तिलमिं हमने वाला तेल वर्तमानमें ही शल्ग है। जय वह वर्तमान 
में अलग होता है, तभी तो झत्ग दो सकता है, इसी प्रकार वर्तमान कर्म 
ओर भात्मा भक्त हैं भ्रतः जब आजा सिद्ध होता है, तव भक्त हो समता 
है । भेदज्ञानियोको पृषकू झात्माकी प्रतीति केयलज्ञान होनेसे पूरे, इसी समय 
हो री है | शुभाशुम मात्र होने पर भी मेद ज्ञानियोंकों इसी समय आत्माकी 
पृथक प्रतीति हो रही है | 
यदि इसी सगय जड़से मिन्न भात्माकी प्रतीति न हो तो यह जड़से 
अलग नहीं हो सकता, ओर उसे प्रपक्र जाने विना सम्पकत् नहीं होता, 
सम्यक्लके बिना चारित्र नहीं होता, वीतशागता नहीं होती, केवलज्ञान नहीं 
होता, भौर मुक्लि नहीं होती । 
यहाँ थ्राठ कर्म और पुण्य पापके परिणाम इत्यादि को जद़में ही 
गिन लिया है, उन सबको मिट्टी मान लिया है। शरीशदिक बाहरवी मिट्टी 
और कार्माण शरीरसे उत्पन्न होनेयाले मलिन भाव अन्दरकी मिट्टी हैं, भगवान 
आत्मा इन मिट्टियेसि अलग है | 
अब यहों पुद्ठलसे मित्र आमाकी प्राप्तिके प्रति विरोध करनेवालेसि, 
अर्पात्‌ पुद्ठलकों ही भात्मा माननेवालोसे, उनके आत्मह्दितकी बात कइका 
मधुरता श्रौर सम्भावसे उपदेश देते हुए कहते हैं कि-प्रमो | तुम्हारे द्वा जड़- 
चेतनकी खिचड़ीमें श्रात्मा कैसे मान लिया गया। आचार्यदेव इसी प्रकार 
प्रेम पृपफ़ उपदेश देते हुए कतशरूप काव्य कहते हैं कि'-- 
विरम किमपरेणाकाय कोलाहलेन 
स्वपमपि निभुतः सन्‌ पदय षण्मासमेक | 
हृदयसरसि पुंसः पुद्ठलाद्विन्न धाम्नो 
ननु किमनुपलब्धिर्भाति किचोपलब्धिः ॥रे४॥ 
अर्ध,--है भध्य | व्यर्थका कोलाइल करनेसे तुके क्या लाभ है ? 
तू इस कोलाइलसे विरक्त दो और एक चेतन्यमान्न वस्तुको खवय निश्चल-लीन 
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होकर देख; ऐसा छुह्द माइ तक अभ्यास कर और देख कि ऐसा करनेसे तेरे 
इृदय सरोवरमें उस श्राक्षाकी प्राप्ति होती है या नहीं, कि-जिसका तेज, प्रताप, 
प्रकाश पुद्ठलसे मित्र है | 
है मव्य भात्मा | ठद्दर | तू इस पुण्य प्रापके भावको अपना मानक 

उसमें क्यों अठक रहा है इस अकार तो तू कमी भी पार नहीं पा सकेगा | 
ऐसा उत्तम अवसर और सत्‌ सम्रागम प्राप्त हुआ, सर्वज्ञकी धाणी कानोंमें 
पड़ी फिर भी तू व्यर्थका कोलाहल क्यों कर रह है ? मला, यह कैसी बात 
है कि-तुमे! भपना स्वरूप समझे नहीं श्राता और पर स्वरूप तू समझ 
लेता है ? यह मानव शरीर मित्रा और आत्म स्वरूपमें स्थित होने का घुयोग 
मिला फिर भी त्‌ कोलाइल कर रहा है कि हमारी समझ में नहीं जाता यह 
तो कठिन मालुम होता है | भत्र यह व्यर्थ का कोलाइल करा छोड़ दे । 

है भव्य जीव | इस दृथा के कोलाहल से कया लाभ है £ इस शरीर 
मंदिर में काम क्रोधादि विकार्रो से रहित चैतन्य प्रभु विशजमान है, उसे देख, 
उसे ढूंढ और उसमें स्थिर होजा । मैं ऐसा करूँ तो धर्म होगा और वैसा 
का डालूं तो धरम होगा तथा पर से धरम हो सकता है, इत्यादि व्यय का 
कोलाहल छोड़ दे भर अब कुछ स्थिर हो, निवृत्त हो | 

तेतीस गायाएँ पृष्ठ करते हुए आचारयदेव ने कहा था कि यह घुनकर 
किसे भेद ज्ञान न होगा ? कोई दीधे सस्तारी हो तो उप्तकी यहाँ बात नहीं 
है| वहाँ तीन के दो अकों पर (३१) जो कुछ कहा था वह यहों चार के 
दो अकों ( ४४ वीं गाथा ) में कहते है कि हम इतनी इतनी बातों से लेकर 
कहते भा रहे हैं, तव फिर यह छुनकर किसे झात्म प्रतीति न होंगी 

प्रभो ! पचेन्द्रिय के विषयों को बन्द करके भीतर देख कि कैसी निर्मल 
चैतन्य धारा बह रही है, उसका शरीर वाणी पुण्य पाप के परिणार्मों के साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं है । 

पच्ेन््रियों का लक्ष्य बन्द करके शेखि बन्द कर ले तो मी मीतर अनेक 
वर्षों की स्मृति को रख सकने लायक एक वस्तु विद्यमान है, जो अनेक वर्षों 
की बात को स्मृति में ला सकती है। कल क्या हुआ था, और दस वर्ष 
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पहले कया हुआ था, यह सब याद भा सकता है, वह याद करने बाला शरी! 
और इन्द्रियों से मित्र चेतन्य मगवान है, चैतन्य पदार्थ है, उसे देख | 

एक परमाणु दूसरे का कुछ नहीं कर सकता, एक आत्मा दूसरे का कुछ 
नहीं कर सकता, इसलिये श्रव त्‌ अपने ही ओगन में खड़ा रह | कोई किसी 
का कुछ कर सकता है, यह मानना त्िकाल मिथ्या है । इसलिये यह जो 
कोलाइल है सो तेरे ही घर में, तेरे ही आंगन में हो रहा है। अब तुमे 
अपने ही श्रागन में अर्थात अपने ही भावों में रहकर अपनी कितनी हानि 
करनी है | 

स्री, पुत्र इत्यादि तेरा कुछ नहीं कर सकते, देव गुरु शात्र भी तेश कुछ 
नहीं कर सकते । कोई तेश बिगाड़ने या सुधारने में समय नहीं है, और तू भी 
किसी का कुछ विगाड़ने छुधारने में स्र्थ नहीं है, सत्र दृव्य अप्हाय है । 
इस लिये श्रत्र तुमे कया करना शेष रह जाता है * त्‌ केवल अपने भाव ही 
कर सकता है। उल्दे या सीधे भाव करना तेरे द्वाण की वात है, क्यों कि 
दूसरे का त्‌ कुछ नहीं कर सकता । जगत का प्रत्येक पदार्थ पर से अस्ह्वाय है। 
तू यह मानने को समर्थ है कि जितने बिकारी भाव होते हैं सो मे हैं, किन्तु 
विकारी भाव करके तुमे क्या करना है ? श्रव तुमे अपने ही झांगन में कोला- 
इल करने से क्‍या लाभ है ? 

मनमें जो भाव होते है वे सब तेरे हाथ में हैं, किग्तु विकारी भावों को 
अपना माननेसे तुमे क्या लाभ है ? वरतुका परम खततंत्र सभाव है, तब पर- 
भाव को अपना मानकर तुमे कौनसा लाभ मिल जायेगा | 

शरीरादि और द्री दुटुम्गदि तथा देव, गुरु, शात्र तेश कुछ नहीं 
कर सकते और तू उनका कुछ नहीं कर सकता इसलिये सत्र ओरसे खदेड़क' 
तुमे एक ओर तेरे धर्में ले भाये हैं, अब त्‌ ही कद कि तुमे अपने ही 
आगनमें, और अपने ही घरमें आकर कितनी द्वानि करनी है ? 
त्‌ अ्रपनी जाति और सम्राजका कुछ भी मल्ा बुत करने को समर्थ 

नहीं है, इसलिये झत्र अपने ही आगनमें खड़ा रह | और पुण्य पापत्री इंचि 
से भला हो जा | त्‌ भले ही अपने मीतर कोलाइल कर रहा है, किन्तु ' पर 
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पदार्थ तेरा कुछ मी नहीं कर सकते, त्रिलोकी नाथ तीयेकर मी तेरा कुछ 
नहीं कर सकते | वस्तुका यह परमसत्य स्वभाव है, इससे श्रन्य यदि कुछ हो 
तो वह मिथ्या है । 

हिंसा, भूठ, चोरी आदि पापके परिणाम और अहिसा, सत्य, दया, 
दान आदिके पुण्य परिणाप्र हैं, इन दोनों अशुभ और शुभ परिणामोमें पँसे 
रहकर तुमे भत्र कितता-क्या लाभ निक्रालना है ? कोलाहलको बन्द कर ! 
शान्त रह शान्‍्त रह ! और श्रत्र अपनी दया कर ! 

इस शरीरमें चैतन्य मगवान सर्वथा प्रथक्ष तत्व विद्यमान है, उस 
चेतन्य मूर्तिमें स्थिर हो | स्वय--स्वतः अनुभव कर, प्रत्यक्ष अनुभव कर | 
मन, राग और पर की अरपेज्षासे रहित, तथा इस प्रकार परावलम्बन से रहित 
सवय--स्वतः अनुभव कर, पराश्रयके बिना स्वय प्रत्यक्ष अनुभव कर | तेरा 
चेतन्य मूर्ति स्वभाव अलग है उसे पहिचान, उसीमें स्पिर हो, चैतन्य मूर्ति 
भात्माको स्त्रयं देख और निश्चल-लीन हो जा | 

यहा इतना-इतना समझानेके बाद कहते हैं कि अब तू पृथक हो 
जा अनुभव कर, यदि एकदम सममे विना करना चाहे तो नहीं होगा। 
आचायदेव कहते हैं कि छुद्ट महिने तो अभ्यास कर निवृत्ति ले सारी बाते 
छोड दे और मात्र चैतन्यमूर्तिको ही मीतर अभ्यास करके परसे अलग कर । 

आत्मा ध्रव चेतन्यमूर्ति परसे निराला अखडानन्द है| जैसे ठडके 
दिनेंमें घी जम कर घन हो जाता है,-कठोर हो जाता है, उसी प्रक्कार झात्मा 
कठिन--कठोर है। जैसे उस कठिन घीमें उगली नहीं जा सकती डसी प्रकार 
पुर श्रात्मामें अन्‍य वस्तु प्रवेश नहीं कर सकती | 

जैसे घी अम्रिके संयोगसे गर्म होकर ढीला हो जाता है, उसी प्रकार 
आत्मा कर्मके सयोगसे राग द्वेषमें युक्त हो तो अबस्थामें उष्ण होकर टीला 
हो जाता है किन्तु दृव्य तो सुदृद ही है, अखडानन्द ही है | वह खड खड 
नहीं हो सकता । ऐसे भगवान आत्माका छुद् महीने अभ्यास कर | 

परदेशमें रुपया पेप्ता कमाने जाता है तो बद्दा कितने वर्ष लगा 
देता है ? रुपये पैसेको अपना मानकर उसका खामी बनता है, किन्तु रुपया 
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पैसा तो जड़ पदार्थ है। तब यह तो विचार कर कि जड़का स्त्रामी जड़ 
होता है या चेतन ? जड़का स्वामी जड़ ही होता है, जो जड़ शरीर और 
रुपया पैसा इध्यादिकों अपना मानता है, वह जड़ ही है, उसे आत्माकी प्रतीति 
नहीं है। है मृत ! तुमे तारनेवाला रुपया प्रैसा नहीं है, यदि तेरे लाों 
फरोड़ों रपयोंको गलाकर तुमे पिला दें तो भी तेरी दुर्गति कहीं रुक समती; 
और यदि अपने माने हुए लाखों करोड़ों रुपये फ्िसीकों दान दे दें तो मी 
धर्म नहीं हो सकता | 

धर्म आह्माका स्वभाव है, उस स्वभावक्ों कुछ कोलाहल बद करके 
देख | भगवान चैतन्य थामा जो कि निजरधनसे भरपुर है, और जो पत 
कमी घट नहीं सकता, उसकी वात तुमसे कर रहे हैं, ठसे एक बार अ्रम्यात 
करके देख ऐसा करनेसे अपने हृदय सरोबरमें जिसका तेज और अताप पुठ्ठल 
से मिन्न है उस झाश्माकी प्राप्ति होती है या नहीं 

जो लोग कहते हैं कि यह सूद्म बात हमारी समझें नहीं आती, 
उनसे झाचायदेव कहते हैं कि अपने हृदय संरोकमें कुछ खोज करके देख 
तो सही * 

ऐसा सममे बिना अनन्तबार कुत्ता बिल्ली भर गिजाई इत्यादि की 
माँति जन्म मरण किये किन्तु ऐसे जन्म मरणका क्या मूल्य है। जब मरने 
वाला मस्ता है तब घरके लोग एकत्रित होकर रोते हैं, ओर मरनेबाले के 
गुणगान कर चलते हैं कि वह बढ़े पुण्यशाली थे £ दुनियक्ि लोग ऐसे ही 
पागल होते हैं | कहीं पागलोंके सींग थोढ़े ही उगते हैं * मेरी सत्र मैरे पुत्र 
मेत पैसा और सब कुछ मेरा- मेरा कहते हुए भज्ञानी जीव मूढ़ता पूरक मर 
गया, और मकर न जाने कहाँ गया होगा, फिए भी लोग कहते हैं कि वह 
बड़ा पुण्यशाली था, भला बढ. पुण्वशाली कैसा ! पुण्यशाली तो वह है, जो 
स्वरूपको पढ़िचान कर उसमें लीन होकर देहको छ्लोड़त। है | यहाँ सवरूपकी 
पहिचान कानेवाे को पुण्यशाली कहा है, उसमें पुण्षकरा भर्थ भा्माकी 


पविन्न॒ता समझना चादिये। 
व्‌ अपने तबकी पदिचानके विना कहो जायेगा ? तू तल्तकी पहि- 
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चानके विना ही मानता हो कि मुके लाम होगा और धर्म होगा, तो यह 
बात वृषा है। अपने श्रात्मसभावकी खबरके विना तू कहीं जाकर ठिकेगा ! 
लोग जीवनकी वाजी लगाकर भी मोती निकालनेके लिये समुद्रके नीचे जाते 
हैं, और इतना घोर परिश्रम करते हैं, किन्तु जब आत्माका अम्यास करनेकी 
वात आती है तो उसके लिये परिश्रम करनेको जी नहीं करता । 

लोग बड़े बढ़े वेतत पाते हैं और मानते हैं कि यह हमारे परिश्रम 
और चतुराईका फल है, किन्तु यह मिथ्या है, वह तो पूर्वक्षत पुएयका फल 
है। इसीग्रकार उच्च पढ़ाई करके बड़ी बड़ी पदवियोँ पा लेना मी वर्तमान 
पुरुषार्थका फल नहीं है। पहले ज्ञानावरणीयकर्मका अल्प बंध किया 
होगा इसलिये ज्ञानका विकास बना रहा इसीसे बर्तमानमें चुद्धि और कला 
दिखाई देती है, और पहले कुछ कषाय मन्द की होगी, इसलिये बरतमानमें पुण्य 
का ठदय दिखाई देता है । तथापि यदि आत्माका परिचय करे तो यह ब्ते- 
मान पुरुषार्थका फल है, धर्म परवैक्ततत पुणयसे नहीं होता किन्तु वह वर्तमान 
पुरुषार्यसे ही होता है, इसलिये उसके लिये परिश्रम काना कठिन मालूम 
होता है। जो पुरुषार्थते नहीं होता उसमें परिश्रम करता है श्रौर जो पुरुषार्थ 
से होता है उसके लिये परिश्रम जहीं करता। वड़ेसे बढ़े भधिकारीका पद 
पा लेना वर्तमान पुरुषार्थका फल नहीं है। रुपया पैसा प्राप्त करनेक्ा राग है, 
तब तक जिस किसी व्यापार या नौकरी इत्यादिसे पेसा मिलना हो उस प्रकार 
का विकल्प आये बिना नहीं रहता । बुद्धिका विकास होने पर भी यदि आत्म 
प्रतीतिके लिये पुरुषार्थ नहीं किया, तो सारे प्रयत्त व्यर्थ है। इसलिये कहते 
पक यदि अपने सवरूपका अम्पास्त करे तो आत्म खहूपकी प्राप्ति अवश्य 
हा 

एक भेगीका बालक मी बुद्धिशाली हो सकता है, और एक वगिक्त 
पुत्न मी बन्न मूर्ल दो सकता है | ऐसा मी देखा जाता है कि-कोई वगिकत 
पुत्न दस वर्षमें मी जो कुछ नहीं लिख पाता उससे कई ग्रुना अधिक, और 
झल्य समयमें कोई मंगीका पुत्र पढ़ लेता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि बुद्धि 
का विकास होना वतेमान पुरुषार्थथा फल नहीं है। यदि अपने स्वरूपका 
अभ्यास करे तो ताकाल ही आत्माका लाभ पुरुपार्थते हो जाता है, यदि पर- 

२१ 
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वस्तु हो तो तत्काल प्राप्ति नहीं हो सकती | 

अपना खरूप तो विद्यमान है किन्तु उसे भूल रहा है | यदि साव- 
धान होकर देखे तो वह अपने पास ही है, अथवा यह कहना चाहिये कि वह 
तू ही है। चेतन्य भगवान ज्ञान-भानन्दसे भरपुर है। शरीर मन वाणी इत्पादि 
सब धूल समान हैं | मै करू घर यह माव और हिंसा भ्र्टिसाका भाव सब 
विकार है। और मीतर जो चैतन्यमूर्ति भगवान है सो निराला निरविकार है, 
उसे तू देख तो सही ! उसकी प्राप्तिके लिये एकबार छुद् महीने तक उसीके 
पीछे लगकर श्रभ्यास कर और फिर देख कि आत्मा की ग्राति होती है या 
नहीं | धर्म आत्माका खभाव है, उस खभावकों निश्चल होकर एक बार तो 
देख | जिसका तेज-प्रताप अखंड है, उसका एकबार छुद्द महीना अभ्यास 
कर और देख कि आत्माकी ग्राति होती है या नहीं | अवश्य प्राप्ति होगी | 

यदि सावधान होकर देखे तो राग द्ेष श्रोर शरीर रद्वित जैसा सिद्ध भगवान 
का स्वरूप है वेसा ही झात्मा मीतर विराजमान है, वैसा ही तुमे अतुभव होगा | 

यहाँ जो छुद् महीनेक्रे अम्यासक्ी बात कही है, इसका यह अर्थ नहीं 
है कि इतना ही समय लगेगा, क्योंकि उसके लिये तो मुह्ठुत मात्र ही पर्याप्त 
है। तू यदि शात्म स्वरूपको प्रगट करनेके लिये अम्पास करे तो उसकी 
प्राप्ति एक मुहर अर्थात्‌ 9८ मिनटमें ही हो सकती है, किन्तु शिष्यकों यह 
बहुत कठिन प्रतीत होता है, इसलिये यहाँ छुद्द महीनेका समय कह दिया है। 
यहां कोई यह कह सकता है कि यदि छुद्द महिनेमें भात्म स्वरूप प्रगट हो 
पकता हो तत्र तो यह बहुत सरल है, आचाये देव कहते हैं कि-वह सरल 
तो है ही, अपने स्वभावकों जान ले तो वह तुममें ही है, जो कि सरल ही 
है | कोई यह मी कह सकता है कि यह श्रम्यास तो बहुत कठिन मालूम 
होता है । हम तो अपनी सम्पूर्ण सम्पत्तिदानमें दे सकते हैं, और उससे यदि 
धर्यज्षाभ होता हो तो ऐसा करनेको तैयार हैं| किन्तु यह तो विचार कर 
कि-यह रुपया पैसा तेरी वस्तु कहाँ है ? वह तो पर वस्तु है, इसलिये ठससे 
धर्१ कैसे हो सकता है ? धर्म तो तुमे अपना करना है, तब्र वह तेरा धर्म तेरी 
बस्तुसे प्रगट होगा या परवस्तु से ? तेरी वस्तु तेरे पास है, उसीसे धर्म 
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होगा । श्रत्माने अपने स्वमावकों भूलकर पर लक्ष किया है, इसलिये उसे 
यह सब्र दुलभ प्रतीत द्वोता है | 
अनुभव प्रकाश” में चापा नामक एक खालेकी कहानी है, कि--- 
एक चौपा नामक गवाला था जो सबकी गायें चराने जाता था | लोग उसके 
यहाँ पूछने आया करते कि चोंपा | मेरी गाय आ गई ? एक वार चौँपा 
शराब पीकर घर आया, और जिस प्रकार दूसरे लोग पूछा करते 
थे उसी प्रकार वह मी ( अपनेको भूलकर ) अपने द्वारपपर छड़ा होकर 
पुछुने लगा कि भाई चौंपा | क्या मेरी गाय आरा गई ? उसकी ख्रीने आकर 
देखा कि यह तो चाँपा ही बोल रहा है, तो उसने कहा कि तुम ही तो 
चोंपा हो, जात होश संभालो, यह क्या कह रहे हो “ तत्र उसे होश 
थाया और वह समझ गया कि में ही चौंपा हैं | 
इसी प्रकार आत्मारूपी चोपा ज्ञानानन्द स्ररूप है, वह अन्ञानके 
कारण अपनेको भूला हुआ है, शरीतदिक और राजादि को श्यना मानने 
से उसे यह हो गया है कि वही मे हूँ; क्यों कि उते अनादि काल से यही 
श्रभ्यास है । जब उसे समझाने वाले श्री गुर मिले तो उन्होंने कहा कि 
तेत खरूप तो परम निर्मल सिद्ध समान है, तूने जो मान रखा है सो वह तेशा 
स्परूप नहीं है। इस प्रकार जत्र वह गुरु बचत सुनकर सावधान हो जाता 
है, तो उसे मालूम होता है कि यह मेरा स्वरूप नहीं है, मै श्रपने को भूला 
हुआ था | 
जीवो को इस काल में यथार्थ को समझना दुलभ हो गया है। 
इस पचमकाल में अनेक स्थलों पर॑उल्टी प्ररूपणा हो रही है, और स्वय 
समझ नहीं पाते, इसलिये लोगों को यथार्थ का समझना कठिन हो गया है । 
जब आत्मा की बात होती है तब्र कहते हैं कि सुबह-शाम आझ्मा की ही बात 
क्यो होती है: किन्तु यह तो विचार कर कि आत्मा के भतिरिक्त दूसरी 
कौनसी बात करनी है ! 
सत्‌ समागम के द्वारा श्राक्ष खरूप का श्रवण करके सभभने का 
प्रय्ष करे तो समझ में आये, किन्तु चेतन्य मूर्ति को भूलकर शरग द्वेप पुण्य 
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पाप में फँसा है इसलिये बह कठिन मालूम होता है । किन्तु यह झनम्यापत 
के कारण और विपरीत मानने के कारण कठिन मालूम होता है। शापझ्रों में 
बोधिबीजदुलेभ की बात भाती है, किन्तु अपने स्रमाव की क्षपेज्षा वह 
घुलभ ही है | यदि उसके लिये एक बार परिषृण अम्यात्त करे तो छुद 
महीने से अधिक समय नहीं लगेगा | * 
झ्राजकल तो लोगों ने बाह्य अ्रम्यास को ही सब कुछ माह। 
खा है। 
श्री देवचन्द्र जी ने कह्ठा है कि.--- 
द्रव्य क्रिया वी जीव हो रे, 
भाव घरम रुचि हीन, 
उपदेश बसे मिले, तो-- 
क्या करे जीव नधीन, रे | 
आ्राजकल जीवों की भावधर्म की रुचि कम हो गई है। झात्मा। 
क्या है ? धर्म क्या है ? मोक्ष क्या है? और मोक्षमराग क्या है! इसके 
यपार्थ स्वरूप को समभने की रुचि कम हो गई है; और वह्मगढ़ की किया 
' में ही जीव रचपच रहे हैं, किन्तु क्या जड़ की क्रिया से चैतन्य का धर्म हो 
सकता है? इतना मी विचारने का अवकाश नहीं है | क्या किया जावे उपदेश 
देने वाले भी ऐसे ही मिलते हैं, इसलिये विचारे जीव क्‍या नवीन का 


सकते हैं ह 
आजकल जीव जड़ क्रिया में ही धर्म मान बैठे हैं। धर्म क्या है, 


इसकी उन्‍हें कोई खबर नहीं है । वे तो जिस तरफ का उपदेश घुनते हैं 
उसी भोर हाँ जी हो कहने लगते हैं | जैसे पजजपुच्छ॒ जिधर की हवा होती 
है, उधर ही द्िलता है इसी प्रकार खय॑ कुछ निर्णय न करके जहाँ का उपदेश 
घुब्ता है वहीं कहने लगता है कि--सत्य वचन महाराज! £ इस प्रकार 
सत्य भसत्थ की परीक्षा न करके जो सरल होता है उसी को मान छेता है 
और जद्ढा भात्मा की बात होती है वहाँ कहता है कि--यह तो सारे दिन 
आ्राक्षा ही भातमा की बात करते द्धते हैं; इस मकार उस बात भें अरुचि 
प्रा काता है | किन्तु यदि कोई रुपया पैसा क्रिया काड या शुभ परियाम से 
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धर्म होना वतायें तो वंह रुचिकर मालूम होता है और कहता है कि आप 
जो कहते हैं सो वही ठीक है, इससे शीघ्र ही मनुष्य भत्र से छुटकारा हो 
जायेगा ! किन्तु वह मी मिथ्या नहीं है, इसमे मव का छुटकारा नहीं तो 
मनुष्य भव का छुटकारा अवश्य हो जायेगा, अर्थात्‌ मनुष्य भव को हारवार 
दुर्गतिमें जायेगा, भौर अनन्त काज़में मी पुनः यह मनुष्य भत्र मिलना कठिन 
हो जायेगा | 

जिस भाव से बध होता है, उस भाव से मोक्ष नहीं होता, जिस 
भाव से मोक्ष होता है उस भाव से बंध नहीं होता, जिस भाव से मलुष्यत्व 
मिलता है उस भाव से मोक्ष नहीं होता जिस भाव से तीथकर गोत्र बँधता 
है उस भाव से मोक्ष नहीं होता, और जिस भाव से मोक्ष मित्रता है उस 
भाव से तीर्थंकर प्रकृति या मनुष्यत्व इत्यादि कुछ नहीं मिलता | आचाये देव 
कहते हैं कि जिस विधि ओर पद्धति से कहा जा रहा है उसे भलीभांति 
समझ ले तो जन्म-मरण न रहे अवतार न रहे, बधन न रहे | 

झाचाये देव कहते हैं कि हे भाई ! जिसमें तेराकोई प्रयोजन सिद्ध 
नहीं होता उसमें व्यर्थ ही प्रय्ञ कर रहा है, किन्तु जो हम कहते हैं उसमें 
एक बार तू छुह्द मास तो भ्रम्यास कर, चैतन्य स्वरूप को समझकर उसमें 
लीन होने का एक बार सतत रूप से उसके पीछे लगकर छुद्द मास अभ्यास 
कर यदि सचमुच ही एक बार छुह महीने श्रभ्यास कर लेगा तो आत्मा की 
प्राप्ति हुये विना न रहेगी । 

यहाँ शिष्य पूछुता है कि मगवन्‌ ? आत्मामें जो पुण्य पाप, दया, 
हिंसा और भक्ति, पूजा या ब्रतादिके भाव होते हैं उन्हें आपने जीव नहीं 
कहा, किन्तु उनसे मित्र आत्माका जो ज्ञाता-दृष्ट स्वभाव है उसे जीव कहा 
है, किन्तु यह पुण्यपापादिके भाव तो कथचित्‌ चैतन्यके साथ सम्बन्ध रखते 
हैं, किसी प्रकारसे चेतन्यकी अवस्थामें प्रतिभासित होते हैं, ते चेतम्यक्रे भ्रति- 
रिक्त जकड़ी भादि जड़ पदार्थोँमें होते हुए दिखाई नहीं देते । यहाँ शिष्यको 
जिज्ञासा हुई इसलिये अपने परिणामकों देखना सीखा है। उसके कहनेका 
तार्॑य यह है कि--हर्ष, शोक, सुख दुःख और उसका वेदन आत्माके साथ 
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सम्बद्ध प्रतिभासित होता है, किन्तु वे भाव कहीं जड़में दिखाई नहीं देते, 
तब उन्हे जड़का क्यों कह्ठा है ः शिष्यकों भीतर जो रागद्वेपकी भाकुलताका 
बेदन हो रहा है उसे देखकर प्रश्न किया है। शआाचार्य ठेवने 9५ वीं गापामें 
आकुजता और श्रनाकुलताका खरूप समझाया है | 
आचायदेवने पुण्य पापके मलिन भावोंकों जड़का कहा है | शरीशदि 
के ?जकगण तो जड़ हैं ही, किन्तु भीत्त जो काम-क्रोधके विकारी भाव होते है 
उन्हें भी जड़ कह्दा है | 
जितनी पुण्य पापकी वृत्ति होती है, वह सत्र वाह्य लक्षसे होती है। 
वह सत्र उपाधि है | जो उप्त उपाधि जितना ही श्ात्मा मानता है, वह श्रपने 
निर्मल स्वभ|वकों अ्रलग नहीं मानता, इसलिये उनसे अलग होना, धर्म करना 
और मुक्षि प्राप्त करना इत्यादि कुछ भी नहीं रहा | जिसे परके प्रति अपनेपन 
की बुद्धि है, उसे अपनी श्रद्धा नहीं है, अपने प्रथक निर्मल स्वभावकी प्रतीति 
नहीं है । जिसने विकारकों अपना मान रखा है, बह उसे दूर करनेका और 
स्वरूपमें स्थिः होनेका प्रयत्न क्‍यों करेगा ? आचार्यदेव कहते हैं. कि विकार 
भावोको अपना न मान और स्वरूपकी श्रद्धा ज्ञान और चारित्र करके स्थिर 
हो तो वे विकार दूर हो जायेंगे | 
हिंसादिके अशुभ परिणाम श्रोर दया, दान, प्रजादिके शुभ परि- 
णाम--सत्र विकारी परिणाम हैं, उनसे रक्वित मात्र चेतन्य स्वभावकी निशली 
प्रतीति, ज्ञान और स्थिरता ही मोक्षका मांगे है, इसके अतिरिक्त तीन काल, 
तीन लोकमें कोई दूसरा मार मुक्तिका नहीं हो सकता । 
जीव बन्धनभावका नाश करना चाहते हैं, इससे सिद्ध होता है कि 
बधन भाव और अन्धनसे मुक्ति दोनो शआत्मार्मे हैं, परमें कहीं नहीं है, और 
बन्धनमावसे प्रृथक्‌ जीव स्वभाव मी है, इसीलिये बन्धन भावकों नाश करनेका 
भाव द्वोता है | 
यहाँ शिष्प कहता है कि प्रभो! आपने तो मात्र ्वमाव, जागृत स्रमात 
ज्ञाता स्रभावको जीव कहा है, जो जो भाव होते हैं उन्हे जान लेना, किन्तु उन 
भावेंमें एक मेक न होना अर्थात्‌ उन्हें दूर कर देना, इस अकार मात्र चेतन 


ज्ञीवजीवाधिकार : गाया ४५ [ १६७ 


होने के स्वभाव को ही जीव्र कहा है, किन्तु मीतर जो ऋ्रोधादि भाव होते हैं 
त्रें कहीं लकड़ी इत्यादि में नहीं होते, किन्तु चेतन्य में दिखाई देते हैं, वें 
किसी भपेज्ञा से चैतन्व में होते हों ऐसा मालूम होता है, वे चैतन्य के साथ 
सम्बन्ध रखते हुए दिखाई देते हैं | लकड़ी भादि में काम क्रोध होता हो 
ऐसा कमी न तो छुना है, श्रौर न देखा है, वह तो पुद्गल हैं, जड है उसमें 
कहीं भी भात्मा नहीं है | 

जड़ में कहीं क्रोध दिखाई नहीं देता | कहीं मुर्दा मी क्रोष करता 
है ? दया, सत्य श्रादि के पुण्य परिणाम और हिंसा अप्ृत्य श्रादि के पाप 


परिणाम-सत्र आत्मा के साथ सम्बन्ध रखते हों ऐसा मालूम होता है | किन्तु 
प्रभो | आपने तो उम्हें नि। जड़ कहा है। इन समस्त विकारी परिणामों 
को तो जड़ कह्दा ही है, किन्तु यदि उन्हे अपना मान तो मुके मी जड़ 
कहा है, किन्तु प्रभो ! वे सब विकारी भाव मुझमें होते हुए प्रतीत होने है, 
सत्य बोलें या अस्त्य बोले वह सब्र मेरे परिणाम में होता हुआ मालूम 
होता है । इसलिये मेश समाधान करने की कृपा कीजिये । 

उसके सम्राधानार्थ गाथा कहते हैं--.. 
अट्टविहं पि य कम्म॑ सब्यं पुर्गलमयं जिणा विंति। 
जस्स फल त॑ वुच्चह दुक्ख॑ ति विपच्चमाएस्स॥०५॥ 

शर्थ' - आठ तरह के कर्म है, वे सब पुदूगल स्वरूप हैं, ऐसा 
जिनेन्द्र भावान सर्वज्ञ देवने कहा है, और कहा है कि-पकर होकर उदय 
आनेवाले उन कर्मोंका फल प्रसिद्ध दुःख है । 

यहाँ शिष्यके प्रश्नका उत्तर देते हुए आचायदेव कहते हैं कि- 
भाई चैये रख | भात्मा तो निराला तत्व है वह अनन्त ज्ञान, सुख इत्यादि से 
परिषूर्ण है, और जो विकार है सो दुःख स्वरूप है, तथा दुःख अपना स्वभाव 
नहीं है, इसलिये वह पुदूगलमय है। श्रनादिकालीन भूल के कारण निकारी 
परिणामकोी अपना मान रखा है, तिकारी परिणाम में अठक रहा 
है ओर यह मान बेठा है कि-मैं शुभाशुभ परिणाम जिंतता 
ही हूँ। इसलिये तेरी मूल के कारण तेत हित नहीं होता, अब तू 
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झपनी भूल को छोड़ और आत्मा में स्थिर हो जा | धर्म कहाँ होता है वह 
आचार्य देव बतलाते हैं। “व्थु सद्गावों धम्मो” अर्थात्‌ वस्तु का स्वमाव ही 
धर्म है | भ्रात्मा एक वस्तु है, इसलिये शाम्मा का स्वभाव ही धर्म है | यद्ध घर 
कहीं बाहर नहीं किन्तु भात्मा में ही है | पुए्य-पाप आदि अपना मूल स्वरूप 
नहीं है इसलिये बह पुदूगलमय है, वह झआाकुल स्वरूप है, झामा भनाकुल 
स्वरूप है, इसलिये विकारी भाव पुदूगल कम का फल है, अतः वह पुदूगल- 
* मय है । 

अध्ययसान आदि समस्त मार्वों को उसनन करने आले आर्ठों अकार 
के ज्ञानावरणादि की-सव पुदूशलमय हैं, ऐसा सर्वज्ञ देव का वचन है । 

यथपि समी भात्मा समान हैं, किन्तु उनमेंसे किसीके ज्ञानका विकास 
कम और किसीका भ्रषिक्र दिखाई देता है, सो इसका कारण खये की गई 
अनादिकालीन भूल है। झपने ज्ञानके विकासमें न रहकर स्वय ही ज्ञान की 
हीन अवस्था कर डाली है। स्वय ज्ञानके विकास में नहीं रहा तत्र ज्ञानावरणीय 
झर्म को निमित्त कह्ा जाता है कि, ज्ञानावरणीय कर्म ने ज्ञान को रोक 
खा है। हु 

स्वय अपनी दरशनशक्कि के विकास में न रहकर पर में दृष्टि करके 
स्तरय अठक रहा है, तब दशनावस्णीयकर्म को निमित्त कद्दा जाता है कि, 
दर्शनावरणीय ने दशनगुण को रोक रखा है। 

मोहनीय अर्थात्‌ स्वथ अपनी आनन्दशक्ति को भूलकर भपने को 
राग-द्वेपरूप माने और विकारी भावों में अठक जाये तब मोहनीयकर्म की 
उपस्थिति होती है | 

अतराय अर्षात्‌ मै अनन्तवीर्यवान हूँ, ऐसा न मानकर मैं शक्ति 
हीन हूँ, यों अपने बल को हीन मानता है, इसलिये उसका वीये रुक जाते 
है। और जब इस प्रकार रुक जाता है तब वीयोतरायकर्म को निमित्त कहा 
जाता है कि वीयोतराय कर्म ने वीए-बल को रोक रखा है, किन्तु पर द्वम्य 
आत्मा को नहीं रोक सकता, किन्तु जब त्वय श्रठक जाता है तब ज्ञावावर्णीय 
श्रादि कर्मों को निमिस कद्दा जाता है | 


जीबाजीवाधिकार : गाथा-४४५ [ १६६ 


शेष चार श्रधातिया कर्म बाह्य संयोगो के साथ सम्बन्ध रखते हैं, 
और वे चारों कर्म बाह्य फल देते हैं । 

साता-अस्ाता का होवा सो चेदनीय कर्म है| शरीर में छुख-दुःख 
का होना वेदनीय कर्म के कारण है | 

शरीर का टिकना या न ठिक्नना आयु कर्म के कारण है | यदि कोई 
कहे कि मै शरीर को श्रधिक समय तक टिकाये रख तो वह नहीं टिक सकता 
जितनी श्रायु होती है, उतना ही टिकता है। इसका कारण आयुकर्म है । 

शरीरका सुन्दर या श्रसुन्दर होना घुस्वर या दुस्‍्वर होना अथवा 
शरीरकी भच्छी बुरी आक्ृतिका होना इत्यादि सबका कारण तामकर्म है | 

उच्च नीच जातिमें अवतार होनेका कारण गोत्र कर्म है | 

जैसे इस शरीणदिकी स्थुल् मिट्टी है, उसी प्रकार भीतर कामणि 
शरीरकी सूद्म मिट्टी है, जो कि पुट्ठल ही है। आचार्यदेव कह्ठते हैं कि--- 
आठों कर्मकी मिट्टी पुन्नलमय है, ऐसा सर्वेज्ञ भगवानने कहा है । 

यदि सामने निमित्तहूप कोई दुप्तरी वस्तु न हो और मात्र श्रात्मा 
ही मूल करे तो भूल आत्माका स्वभाव हो जाये, और यदि भूल स्रभाव हो 
जाये तो वह कमी दूर नहीं हो सकती | ज्ञान सरूप--आनन्द स्वरूप , 
श्रकेशा हो और साथमें कोई दूसरी वस्तु न हो तो फिर भूल होनेका कारण 
ही क्या हो सकता है ? इसलिये दूसरी वस्तु भूलमें निमित्त है, और उस 
दूपरी वस्तुका उपाधिभाव श्रपनेमं कल्पित किया जाता है । जब यह समझा 
जाता है कि वह अपनेमें है, तब्र वह दूसरी वस्तु कर्म, उस भूलमें निमित्त 
होता है | दूसरा निमित्त सामने है, इसलिये उसके उपाधिभावकों अपना 
मानता है, और स्वयं मूलता है। दूसरी वस्तु हो तो भूल होती है, मात्र 
श्रपना शुद्ध खरूप हो तौ उसे भूलनेका कारण क्या है ” साथमें दूसरी 
वस्तु हो, और वह यदि शपनी मान ली जाये तो अपने आन्दस्वरुपसे 
विचलित होता है | इसलिये दूसरी वस्तु कर्म है ओर भूल होने में उसकी 
उपस्थिति होती है। यथ्पि स्वयं ही भूल करता है, किन्तु भूल होनेमें 


पुदृशल कर्मकी उपस्थिति है । 
श्र 
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यदि दो पवित्राणा एक ही साथ हों तो भूल नहीं हो सकती | एक 
ही जातिके स्वभाववाले चैतन्य भात्मा एक दूसरेके सम्मुख हो तो मी भूल 
नहीं हो प्कती | भूलमें निमित्त तो विलक्षण जातिका कर्म है | जो विलक्षण 
जातिका होता है वही भूलमें निमित्त होता है | इससे सिद्ध हुआ कि पुदूगल 
कर्म ही भूल में निमित है | 

जब कर्मफलमें युक्त होता है, तब राग-द्वेप होता है, किन्तु भीतर 
श्रात्माके गुणोंमें युक्त हो तो गग दवेप नहीं हो सकते । यदि श्राक्मगुणोे 
युक्त होनेसे भी राग-हप होने लगें तो वे दूर कैसे होगे ? ताप यह है कि 
कर्मके फल में युक्त होनेसे राग-द्रेप होता है, श्रत वह श्राक्माका खमात्र 
नहीं हे | 

जितना विकारी मात्र होता है वह भ्रामाके आनन्द्कों रोकनेवाला 
है, इसलिये जो आज्मानदको रोकता है, वह आजाकी जातिका कहसे हो 
सकता है * कर्म का स्वरूप आप्मास़ते विलक्षण जातिका दुःख स्वरूप है। 
कर्म कहो या राग-द्वैप रूप विकारी भाव कहो-दोनों एक ही हैं, क्योंकि 
पुल कर्मके नि्मित्तसे होने वाले शग द्वेष पुदूगलमय ही हैं, इसलिये दोनों को 
एक कहा है| 

निमित्त पर दृष्टि करमसे पुण्य पापके भाव होते हैं, ओर आत्मा पर 
दृष्टि रखनेसे पुण्य प्रापक्रे भात्र नहीं होते | राग-देप्त पर सगोगसे होते हैं 
इसलिये वे परके है | भशुद्ध अवस्था अपने में होती है, किन्तु वह अपने 
स्वभाव में नहीं है इस अपेक्षा से उसे परका कह है । 

कुछ लोग कहते हैं कि यह वात वहुत सूच्य है इसलिये हमारी 
समझ में नहीं आती | किन्तु व्यापाण्रोजगार में सूम से सूक्म बात कैसे 
समझ में थ्रा जाती है? ब्हों तो सारी बुद्धि और चतुराई लगा कर पूरा प्रयत्न 
किया जाता है" किन्तु वहाँ मी व्यापार की कला आनी चाहिये | उसमें भी 
यदि पुण्य होगा तो रुपया मिलेगा और यदि पुण्य नहीं होगा तो चाहे जितने 
परिश्रय सयान और चतुगई के बाद भी एक फूटी कौड़ी भी नहीं मिलेगी । 
देखो तो सही कि-जो पुण्यावीन है, अपने हाथकी बात नहीं है, वहाँ तो 
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अपना सारा सयान लगाता है, और परिश्रम करता है, किन्तु जो अपने हाथकी 
बात है, जिप्ते सव्य कर सकता है, ऐसे आत्माके हितकी बात होती हो तो 
कहता है कि यह हमारी समझ में नहीं आता ! उस प्रकार जीवोने अनन्त- 
कालसे अपनेको सममनेकी चिंता ही नहीं की | 
यह आत्मा एक वस्तु है, पदार्थ है, ध्रुत-अविनाशी वस्तु है, ज्ञान और 

आनन्द की मूर्ति है, ऐसे आत्मा मे अच्छे-बुरे का विकल्प नहीं हो सकता । 
किन्तु जो अच्छे-बुरेके भाव होते हुए दिखाई देते हैं वह कर्मजनित उपाधि 
है | उस कर्मजनित उपाधिको अपना मानना ही विपरीत अध्यवसान हैं | विप- 
रीत अध्यवसान-विपरीत रुचि-विपरीत मान्यता, यह सब्र कर्मजनित उपाधि 
है इसलिये पुदूगल है, ऐसा सर्वज्ञ भगवानका वचन है | 

अनाकुलता है लक्षण जिसका-ऐसे सुख नामक श्रात्म स्वभाषसे 
सर्वया विलक्षण होनेसे विषाककी पराकाष्ठा को प्राप्त वे कर्मफल दु।खरूप हैं। 

विपाककी पराकाष्टा को पहुँचे हुए कर्मफलका श्ञर्थ यहद्द है कि जेसे | 
कच्चे चावल पक जाते हैं तब्र वह उनका पाक कहलाता है, श्रपत्रा चिरायते 
को उबालनेसे जो कड़वा अक उतर आता है, वह चिरायतेका पाक कहलाता है, 
इसी प्रकार करमोने जो शुभाशुभ रूप फल ढिया सो वह कर्मोका पाक है, वह 
आप स्वमावसे विपरीत लक्षुणवाला होनेसे दु,खरूप है। भात्मा आनन्द 
मूर्ति खुखका सागर है उसमें जो राग-द्वेप और पुण्य पापके भावका स्वाद श्ाता 
है वह कर्मका स्वाद है | 

लोग कहते है कि आम खानेसे हमे आमके रसका स्वाद आ गया, 


किन्तु यह तो विचार करो कि आम जड़ है या चेतन ? समी कहेंगे कि वह जड़ एज 
कणोका समूह है, किन्तु कया जड़ रजकणोको चेतन खा सकता है वास्तव 
में वात तो यह है कि यह आम मीठा है, इसे भात्मा मात्र जानता है, किन्तु 
अनादिकाबसे मूढ आत्माने कमी विचार नहीं किया कि यह रसास्राद कहाँसे 
आता है, वह तो यही मानता है कि-मुझे पर पदार्थते रस आता है--स्वाद 
मिलता है । 

इसी ग्रकार पुण्य-पापके रसका स्वाद कर्म में से थ्ाता है, किन्तु 
आत्मा अपने नियकुत्त आनन्दकों भूल का शुमाशुभ भावक्रे रस को अपना 
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स्वाद मानता है । 

यदपि आमका रस आम में है; किन्तु ठसे अपना मान कर विपरीत 
मन्यतासे अज्ञानी राग करता है | कोई श्राम या खीर किसी ब्तनमें गा 
हो तो वह अपनेमें है, और यदि मुँह में थागया हो तो मी वह अपनेमें है, 
मुँह में भा जानेसे कहीं वह आजा में नहीं शा जाता | इसी प्रकार कर्मका रस 
कर्म में होता है किन्तु कर्मका है, और विपाक में भाकर मी कर्मका ही है। 

मै शुद्ध चेतन्य पवित्र हूँ, इस पर दृष्टि न देकर आत्माके भ्रनाकुल 
सुख स्वभावकों भूलकर उससे विलक्षुण-विपरीत लक्षणवाल्रे आकुलतारूप 
शुभाशुभ इत्तियोंके जो भाव है वे कर्मका विपाक है और दुःख रूप हैं, उन्हे 
अपना मान रखा है, वह दु छ है | 

विकारी अव्स्थाके पाऊ पर दृष्टि करता है इसलिये उसे आकुलता 
होती है । जहाँ शरीर में बुबवर आया कि हाय तोबा करने लगता है। किन्तु 
यह विचार नहीं करता कि बुखार कहाँ आया है ? शरीरके रजकण गरम हो 
जाते है और उनपर तेरी दृष्टि जाती है, इसलिये दुःख करने लगता है। 
श्त्मा ज्ञानमुर्ति है, उसपर यदि दृष्टि पात करे तो हृष-शोक न हो। यह 
स्पश भल्ते ही उष्णा हो जाये किन्तु श्रात्मा उप्ण नहीं होता, किन्तु जहाँ 
स्पश उष्ण होता है वहाँ उसे भाष्मापर अरोपित करके अभपनेको उष्ण मान 
लेता है, और कह्ठता है कि मुझे बुखार आगया * किन्तु कुछ यह तो विचार कर 
कि शीत और उष्ण जड़ शरीर होता है कि तू * जब शरीर शीत-उष्ण होता 
है तब अज्ञानी आत्मा यह मानता है कि में शीत-उष्ण हुआ हूँ, और इस 
प्रकार उस कर्मके विषाक पर दृष्टि की इसलिये दुख है । 

आत्मा स्फटिक जैसा शुद्ध है उसमें कर्मका फत्न ज्ञात होता है। 
वह जहाँ ज्ञात हुआ कि उसे अपना मान लिया सो यही दुख है | पुण्य-पाप 
का सयोग मिलने पर उसमें जो अपने अनुकूल होता है उसे सुद् मान लेता 
है और जो प्रतिकूल होता है उसे दु ख मान लेता है | वह मूह है । 

दु व में ही आकुज्ञता लक्षण अध्यवसान आदि भावोंका समावेश 
होता है, इसलिये यथपि चैतम्यके साथ द्वोनेका श्रम उत्पन करते हैं, किन्तु वे 
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आम स्वभाव नहीं हैं, पुदूगल स्वभाव हैं । 
कर्म का फल दुःख है और दुःखका लक्षण आकुलता है, उस झाकु- 
लता में समी शुभाशुभ भाव आजाते हैं, शुभ और अशुभ दोनों भाव आकु- 
लता स्वरूप हैं वह आत्म स्वभाव नहीं किन्तु कर्मका फल है। आता ज्ञाता 
ने रहकर कर्मके निकट जा खड़ा हुआ सो वह दुःख और शअ्राकुछता 
स्वरूप ही है। जो जिसके निकट जा पहुँचता है वह उसी जैसा हो जाता है । 
जैसे कोई त्रह्मचारी या सती किसी कुलटा या कुलिंगका सग करे तो समझना 
चाहिये कि उसे कुलटा या कुलिंगके भावकी प्रीति है, इसलिये वह सच्चा 
व्रह्मचारी या सती नहीं है| इसी प्रकार सर्वज्ष भगवानने कर्मको कुशीक्ष 
स्रभाव कह है, वह आत्माका स्वभाव नहीं है | जो उस खमावकों पपना माने 
और आत्म खमावक्ों भूले उसे भगवान कुशील कहते है। जो 
आत्ाका सग छोड़कर परका सग करता है, वह कुशील है। श्रात्माका अन्तर 
विषय भूल कर जितना बाह्य पुण्थ-पापके विषय पर लक्ष जाता है वह कुशीज 
है, वह दुःख ही है | 
प्रश्न---पाप तो खराब है ही, किन्तु क्‍या पुण्य मी बुरा है 
उत्तःः--पापके भाव छोड़नेके लिये पुण्यके भाव करना ठीक है | 
किम्तु पुण्य-पापको अपना मानना अआक्महत्या करनेके समान है। पुण्यसे 
आत्मवर्म होता है यह माननेत्राला मी आत्मा की हिंसा ही कर रहा है। 
धर्म तो भ्रात्ष खभावकों पहिचाननेसे ही होता है।जो आत्म खभाव है, 
उसकी यथार्थ प्रतीति हुए बिना, यथार्थ प्रवृत्ति ( चारित्र ) नहीं हो सकती | 
श्रात्मा सुखखरूप है, उस ओर दृष्टि न करके अपनेको हीन 
मानकर लक्ष्मी आदिकी ओर राग करे सो दु ख है, और जो दुःख है सो अपना 
खभाव नहीं है, किन्तु पुदूगल-कर्मका फल होनेसे वह पुदूगलका खभाव 
है। वह दुःख चैतन्य वी पर्यायमें होता हुआ दिखाई देता है, इसलिये 
ऐसा श्रम उत्पन्न करता है कि मार्नों वह चेतन्यका खभाव ही है, किन्तु 
वस्तवमें वह चेतन्यका स्वभाव नहीं है | 
पुगने पुण्य-पापका भोक्ता हुझ्ा इसलिये नवीन कर्मोंका कर्ता 
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हुआ, और वह कर्मका कृत्य मोक्तृत ही दुःख है| यदि स्मावमें ही 
कर्ता-भोक्ता रहे तो भाकुछता न हो, और जो भह्प रागादि हो उसे अपना 
न माने | 

पुराने पुएय फलित होना मी दु,ख है और नवीन पुण्यक्षा वन्ध 
होना भी दु.ख है, क्योकि पुण्य आत्माका स्वभाव नहीं किन्तु विकार है, 
उसे अपना मानना अनन्त जन्म-मरणका कारण है | 

आत्मा शुभाशुभ भाव कर सकता है, दसरे का कुछ मी का सकने 
की बात तीनकाल और तीन लोफ़म मिथ्या है | शुभाशुभभाव श्राप्माका स्तर 
भाव नहीं है, शुभाशुभभाव और हृप-शोकके भाव आत्मा की निर्मल य्योतिसे 
विलक्षरा है इसलिये वे सत्र दुख ही है | इसीलिये रागादि भावोंक्रा भी दुख 
में ही समावेश होता है। आक्ाके गुणोंसे मित्र कोई भी भाव हो तो वह 
सत्र खेद स्वरूप ही हैं, वे कोई भाव स्वभावमें स्थिर नहीं होते इसलिये सत्र 
दु/खरूप ही है । 

ऐसी बात समभनेमें कठिन मालूम होती है, किन्तु यदि ससारका 
कोई काम उलक गया हो तो उसे झट सुलझा लेता है| यदि सूतकी लच्छी 
उलभ गई हो तो उसे वड़े धीरजके साथ धीरे धीरे छुलमा लेता है, इसी- 
प्रकार भात्मामें भनादि कालसे जो विपरीत भात्र उलम रहे हैं, और जो 
उनकी गेंठ पड़ गई है उस्ते दूर करनेका प्रय्न चैये वरकर कर, ऐसा न करेगा 
तो वह गाठ केसे खुलेगी ? अनन्त जीव श्रात्मा की गाठकों खोलकर एक 
अन्त्मुहृरतमें ही पुरुषार्थ करके केवलज्ञान को प्राप्त हुए है। इसके श्रतिरिक्त 
कोई दूसरा उपाय नहीं है, इसलिये इसे समझ, और यदि समझें न आये 
तो बैये रख और शातिपूर्वक सुन तथा आत्माको पकड़ ! यह सब भाव सन 
भावके नहीं हैं इसलिये दु.,खरूप हैं, उन सबका दुःख ही समावेश द्वोता है । 

दु खरूप भावमें चेतनताका श्रम उप्तन्न हो जाता है, अर्थात्‌ उसका 
उदय होने पर-विपाक होने पर-फल होने पर झन्जञानी को ऐसा लगता है 
कि मानों यह राग द्वेष और पुण्य पाप मुझमें से ही होते हो अथवा ने मानों 
मेरे स्वभाव ही हैं | वह अपनी अशुद्ध श्रवशथार्मे होते है इसलिये ऐसा लगता 


+ 
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है कि-यह मेरे झत्मामें ही हो रहे है ओर यह मानों मेरे स्वमाव ही हैं। 
यद्यपि ऐसा भ्रम होता है किन्तु वह श्रात्माका स्वभाव नहीं है, वह तो पुवृ- 
गलका स्वभाव है | हे भव्य जीव | तु तलका मन्यत कर, विचार कर और 
चाहे जैसे इसे समझे । 

तजको सममे बिना जन्म मरण की परम्परा सदा बनी रहेगी। यदि 
स्रभावकों मान लेगा-समझ लेगा तो मुक्ति प्राप्त होगी, अन्यथा ससाएमें परि- 
अमण करना होगा | इन दो के अतिरिक्त तीसग कोई मांग नहीं है | मेरा 
स्वभाव शुद्ध ज्ञायक है, ऐसी श्रद्धा करने से अत्यकालों मुक्ति मिल जायेगी 
ओर यदि यह माने कि पुश्य-यापर मेरे हैं तो सत्तारें' परिभ्रमण करना 
होगा । 

विकारके खामित्वका त्याग कर | आत्म स्वरूप सममे बिना सुखका 
कोई दूस| उपाय नहीं है, आत्माके परिप्णे स्वभावको भूलकर पर पदार्थ को 
अपना माने तो चौरासी की खाई में ही पडा रहेगा | 

आत्मा स्वतत्र चैतन्यमूर्ति है, उसे त्रिकालमें मी कोई दुख देने को 
समर्थ नहीं है | दुनियामें कहा जाता है कि-विधवा हो जाने पर हीनता शा 
जाती है और पराधीनता हो जाती है, किन्तु इसमें हीनता और पराधीनता 
क्या है £ आत्माका स्वत स्वभाव है, यदि उसक्री बाह्य श्रतुकूलता कुछ कम 
हो गई तो इससे श्राम्ाक्ा क्या कम होगया £ जो बाह्य अनुकूलताओं में 
पुर मानता है उसे आत्म स्वभाव की खत्र नहीं, वह पुण्य पापके दु क्में 
फँस जाता है । आता ज्ञाता-छुख स्वरूप है, परमें कहीं किचितमात्र भी छुख 
नहीं है | 

अज्ञानी को ऐसा लगता है कि आकुल्तारू। दुःख मी मेरी ही 
जातिका है, किन्तु यह तो विचार कर कि कुञातिमें भी कहीं जाति होती है? 
बात तो यह है कि---अज्ञानी को पापमें दु ख मालूम होता है, किन्तु पुस्यमें 
नहीं होता,--उसे तो परुण्यमें मिठास मालूम होती है। बड़े बड़े बैंगलोंमिं 
और उसके वैभवमे अज्ञानी जीब मुस्ताका स्त्राद लेता है, किन्तु छुख परमें 
नहीं वह तो थात्मामें है | किन्तु अज्ञानी ने परमें सुख कह्पित कर रखा है | 
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यदि धीरज धर कर शाति पूर्वक्ष विचार करे तो उसमें मात्र आकुलता ही 
प्रतीत होगी। 

यथार्थ स्रूप सममे। विना सचे श्रत तप इत्यादि नहीं हो सकते । 
पहले यथार्थ स्वरूपको सममे बिना शऔर उसे गाने बिना कहाँ जाका 
स्थिर होगा £ 

ग्रक्मस्रभावकी ग्रतीति के विना मात्र भज्ञान भावस्ते किये गये 
ब्रत, तपादिको अज्ञान रूपी दैत्य यों ही खा जाता है| इसलिये आत्म- 
स्वमावका यथार्थ परिचय प्राप्त कर | || १५ ॥ 

यहाँ शिष्प पूछुता है कि - यदि अध्यवसान भादि माव पुद्गलस्वमाव 

हैं तो उन्हे सर्वज्षके आ्रागम्मं जीवरूप क्यों कह्दा गया है 

व्यवहार शाक्षोमें व्यवहारकी बात होती है। व्यवद्वार श्र्पात्‌ 
जिसमें निमित्तकी ओर की श्रपेज्ञाप्ते कह जाये | उस बातकों लेकर शिष्य 


प्रश्न करता है । 
जहाँ व्यवह्ारनयका कथन प्रधान द्वोता है उस बातको सम्मुद 


रखकर शिष्य निमित्तदी ओरसे प्रश्न करता है कि भगवानके आगमममें 
जहाँ परनिमित्तकी भपेज्ञासे बात आती है वहाँ उन अध्यवसानादि भार्वो 
को जीव मी कह्दा है, तो हे प्रभु |! आप क्यों जीव नहीं कह्ष्ते 

४9 वीं गाषा में यह कहा गया है कि भाक्मा में जो शुभाशुभ 
परिणाम होते हैं वे सत्र जड़ हैं | अत, अन्रत और दान पूजादि के भाव भी 
जड़ हैं। जो माव पर के आश्रय से होते हैं वे भात्मा के नहीं हैं। यथपि 
वे चेतन्य की अवस्था में होते हैं किन्तु वे आत्मा का स्वभाव नहीं हैं। 
जड़ के निमित्त से होने वाला वह भाव मी जड़ है | इसलिये निर्विकारी स्त- 
भाव का परिचय करके प्रतीति करने से विकार का नाश होता है | 

शिष्प ने कहा था कि दया-दान करूँ, तृष्णा को कम करूँ, ऐसे 
सब भाव आत्मा के साथ सम्बन्ध रखते हों ऐसा लगता है | 

उसके उत्तर में आचार देय कहते हैं कि आत्मा के श्रतिरिक्त जो 
मी भाव होते हैं, वे सब दु'खरूप हैं | वे भाव आमानग्दरूप नहीं हैं। जो 
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जो श्रात्मानन्दका नाश करने वाले हैं वे आत्मा का स्रभाव नहीं हो सकते | 

जो सुख स्वाश्रयी स्वतः होता है,'वह दुःखरूप नहीं होता | जो 
सुष पर के आधार से होता है, वह घुख नहीं किन्तु दुःख है । 

जो परवद् है वह दुख लक्षण, निजवश सो सुख लहिये । 
इस विधि से भातमगुण प्रगटे, और सुक्ख क्या कहिये ॥ 
सबिनन बोर पवन भवक्ोकों ॥ 

जैसा सर्वज्ष देव-भगवान महावीर ने कहा है, वही कहा जा रहा हैं | 
दया, पूजा, बरत, अब्रत और हिंसादि के जो भाव होते हैं सो वे सब शुभा- 
शुभभाव पर निमित्त से-पराश्रय से होने वाले भाव हैं, यह पराधीनता है। 
अपने सुख के लिये एक रजकण का भी आश्रय लेना पड़े तो वह परवशता 
है, और परवशता दुःख का लक्षण है। एक मी रजकण के आधार के 
बिना अपने आधार से अपने चेतन्य की शुद्धता में स्थिर रहे सो सुख है | 
ऐसी दृष्टि से ही श्रात्मा का सुख प्रगट होता है | ऐसी दृष्टि हुए बिना मुख 
किसे कहा जा सकता है * 

कर्म आठ हैं, उनके आधार से जो भाव होते हैं सो सब दु.खरूप 
हैं| शुद्धभावको देखनेकेलिये भीतर स्थिर नहीं होता श्रोर शुभाशुभभाव में डोलता 
रहता है | मीतर स्थिर हुए विना शुभाशुभरूप दो भाव होते हैं, उनमें से 
एक में कलुषित भाव की तीव्रता है, और दूसरे में मन्दता, किन्तु दोनों 
कलुषित ही हैं, इसलिये दु'खरूप हैं | महात्रत और अग्रुब्न॒तके जितने शुभ 
भाव हैं वे सब्र दुःखमें समाविष्ट हो जाते हैं । आत्मा बज्ञातादश्टरूपसे परसे 
जितना निराला रहे उतना'ही सुख्रूप है, चेतन्यकी स्वाश्रयता ही सुखरूप 
है। आताके स्वाश्रयसे जो बात कही जाती है, वह यथाथ और परमार्थ है । 

अन्न पराश्रयसे शाद्षमें जो बात कही गई है, उसे शिष्यने उठाया 
है | सर्वज्ञके शाक्षमें जो पराश्रय बात कहने में भाई है, वह व्यवहार है | 

आत्मामें पराश्रयसे जो बात कही जाये वह व्यवहार और स्वाश्रयसे 
जो वात हो वह निश्चय है। श्ाक्मा्में स्वाश्रयले जितना भाव हो उतना ही 
आत्मा है, और जो पराश्रित भाव हो वह आत्मा नहीं है | 

२३ 
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प्रतिक्रमण श्र प्रत्याह्यानकी जो बात श्रात्माश्रित कही जाती है, 
वह सब परमार्थ दृष्टि अर्थात्‌ निश्चय दृष्टिकी है । 

शुभाशुभभाव थ्रात्माकी अवस्थामें होते हैं, उस बातको यहाँ गौण 
कर दिया है, और स्वाश्रयमावकों ही मुख्य रखा है । श्राध्मोन्मुख होते हुए जो 
भाव होते हैं उन्हीं पर यहाँ भार दिया गया है | 

धअध्यवसानादि भाव जीवके हैं ओर नहीं मी है--ऐसा आगमरमें 
कहा है | पहले ४४ वीं गायामें कहा था कि श्रध्यवसानादि भाव सब जीव 
नहीं हैं--ऐसा सर्वज्का वचन है, और वह आम है। यहाँ मी शिष्य कहता 
है कि जो अध्यवसानादिभाव हैं वे पुदूगल खमाव हैं, तो सर्वज्षके आगममें 
उन्हें जीवरूप कैसे कहा गया है ? इस प्रकार दोनों जगह सर्वज्षके आगम 
की बात कही है। 

शाक्षमें दो नयोंसे कथन है । एक आत्माश्रित होने वाले जो भाव 
हैं सो निश्चयकी बात है, और दूसरे क्षर्माश्रित होने वाले जो भाव हैं सो 
व्यवहार की बात है, यों दो प्रकारसे बात होती है | 

आत्माश्रित होने वाले भाव मोक्षमाग है और कर्माश्रित होने वाले 
भाव बन्धमागे है । 

शिष्य परमार्थकी बात सुनकर पूछता है कि स्वेज्षक आंगममें अध्य- 
बसानादिको जीव क्‍यों कह्दा है £ ग्रमो ! आपने यह पुकार पुकार कर कहां 
है कि अध्यवसानादिक जीव नहीं हैं, किन्तु दूसरे शाल्रोमि यह लिखा है कि 
अध्यवसानादिके साथ जीवका सम्बन्ध है, शरीरकें साथ जीपका सम्बन्ध है। 
दोनोमेंसे ठीक कया है ? इसक्ला उत्तर देते हुए आचार्य देव कहते हैं किः- 


ववहारस्स दहीसणमुवए्सो वरिणदों जिशवरेहि। 
जीगा एदे सब्बे अज्फवसाणादओ भावा ॥ ४६ ॥ 


अर्थ, --यह सत्र अध्यवसानादिक भाव हैं सो जीव हैं ऐसा जिनेन्द्र 
देवने जो उपदेश दिया है सो वह व्यवहारनय दर्शाया है । 
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प्रशश्रवकी--निमित्तकी ओरकी जो वात है सो वह 'है! यह जानने 
के लिये है, अहण करनेके लिये नहीं | * 

यह स॒द्र अध्यवसानादिक भाव जीव है, ऐसा जो भगवान सर्वक्ञ 
देवने कहा है सो वह व्यवह्स्नयक्रे श्रभूतार्थ होते हुए मी व्यवहास्नयक्ो 
बतानेक्े लिये कहा है | 

पराश्रयसे श्रात्मार्मे जो भाव होता है, बह त्रिकाल रहनेवाला मां 
नहीं है, वह श्रभृतार्थ है । आत्मामें जो राग द्वेपादि भाव होते है सो व्यव- 
हार है । राग द्वेषकी अवस्था श्रात्मार्मे एक समय मात्रकी होती है। राग द्वेप 
और शुभाशुभ भाव आत्माका वास्तविक स्वभाव नहीं है, किन्तु उसका और 
आत्माका एक क्ृणमात्रका सम्बन्ध है | 

शरीर और आत्माका भी निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | यहों सम्ब- 
न्व हैं. यह ब्रताया है, किन्तु उसे आदरणीय या ग्राह्म नहीं कहा | 

आत्ाका स्वभाव ही ग्राह्म है । एक क्षण मात्रकी राग-द्रेप आदिकी 
जो अवखा द्षोती है, उसका आत्माके साथ एक छुणका ही सम्बन्ध है, 
किंतु वह आत्ममान द्वारा, दूर करने योग्य हे । मै शुद्ध हूँ, पत्ित्र हैँ, निर्मल हूँ 
ऐसा जो लक्ष करना पड़ता है, सो वह यह वतलाता है कि अवस्थामें मलि- 
नता है । यदि झवरस्पामें मलिनता न हो तो भात्माकी ओर उन्पुख होना वहाँ रहा 

यदि कोई कहे कि--आक्ा्में क्षण मात्रक्ते जिये भी राग द्वेष नहीं 
होता और शरीस्के साथ आत्माका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध भी नहीं है, 
उससे इस सम्बन्धकी वात कही जाती है क्ि--शरीर मेरा है ऐसा विपरीत 
माननेमें शरीर निमित्त है, उतना व्यवहार सम्बन्ध है, शरी'के साथ जो एकाव- 
बुद्धि है सो शरीर'के साथ. निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | शरीर दी ओर का 
जो एग है, सो मी शरीरके साथ सम्बन्ध रखता है, वह व्यवद्वार है | 

जैसे म्लेच्छ भाषा म्लेच्चीको वस्तु स्वरूप बतलाती है, उसी 

प्रकार व्यवहार्मय व्यवहारी जीवोंके लिये परमार्थका कहनेवाला है, इसलिये 
अपमर्यिभूत होने पर मी धर्म तीर्थ की प्रवृत्ति करनेके लिये व्यवद्वाश्नयका 
दर्शाना न्यायसंगत ही है | 
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व्यवहारनय म्लेछु भाषाके समान है, और म्लेच्छुबत्‌ मिथ्यादष्टि श्रोता 
हैं | राग-द्ेषादिक अवस्थामें होते हैं । वे हैं? ऐसा विचार करना सो व्यवहारनय 
है, और वे स्वभावमें महीं है सो परमार्थ है | 

म्लेच्चुको म्लेच्छुकी भाषामें समझाया जाता है। जैसे गुजराती भाषा 
का कोई शब्द गुजराती जाननेवाला बालक ही समझे सकता है, किन्तु उसे 
अग्रेज नहीं समझता इसलिये उसे अग्रेजी भाषामें समझाया जाता है। इसी 


प्रकार भनादि कालसे व्यवहार दृष्टि वाले जीव पराश्रय में फैसे हुए हैं। अतः 
उन शज्ञानियोंकोी पराश्रित न्यवहारसे समझाया जाता है, उन भ्षानियोंकी दृष्टि 


मंग पर और निमित्त पर जमी हुई है, इसलिये उन्हे यदि भग द्वाग़ और 
निमित्त द्वारा समझाया जाय तमी समभते हैं । 

व्यवहारतय का विषय खड खड युक्त है, जो कि भादरणीय नहीं है, 
आदरणीय तो अखड शआ्रात्मा ही है। तथापि जानना चाहिये कि मेरे पुरुषार्थ 
की अशक्ति को लेकर यह राग-द्वेष की श्रवस्था होती है, यदि ऐसा ज्ञान 
हो तो उस अवस्था को दूर करने का पुरुषार्थ करना ह्वोता है। किन्तु व्यब- 
हारदष्टि तो भग दृष्टि है, खंड दृष्टि है, पराश्रित है, इसलिये वह आदरणीय 
नहीं है, रख छोड़ने योग्य नहीं है| मेरा ज्ञाता-इश् शुद्ध खभाव ही झादर- 
णीय है ! मे त्रिक्रालज्ञाता अखड हूँ, वही एक शभादरणीय है, ऐसी दृष्टि नि- 
श्य दृष्टि है, वह सम्य, दृष्टि है | निश्चय दृष्टि झरत्मामें शुभाशुभ भावको स्वी- 
कार नहीं करती किन्तु निषेध करती है | किन्तु जब्र॒ तक अपने पूण्ण पवित्र 
स्वभावमें पूर्णतया स्थिर न हो जाये, पूरी पर्याय न हो जाये, तव तक जो जो 
अवस्था होती है, उसे ज्ञानी मलीमौति जान लेता है। जो जो अवस्था होती 
है उसे ध्यानसे बाहर नहीं जाने देता, किन्तु उन्हें जान लेता है सो व्यवहार- 
नय है | में कर्मस्पभाव नहीं हूँ, में राग भाव नहीं हूँ, ऐसी दृष्टि विधमान है, 
किन्तु जब तक पे स्वभाव ग्रगट नहीं हुआ तब तक हीन पुरुषार्थ की अव- 
स्थाको जान लेना सो व्यवहारतय है । जहाँ यह कहद्ठा कि श्रात्मा रागयुक्त 
नहीं है, वहाँ यह स्वतः सिद्ध हो जाता है कि पहले रागयुक्त या | जहाँ एक 
अपेक्षासे कपन होता है वहाँ दूसरी श्रपेज्ञा भा जाती है, इसलिये व्यव- 
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हर है । 

व्यवहारी जीवोंको व्यवहार की भाषासे समभाते हैं कि आत्मा राग- 
युक्त है, द्ेषयुक्त है, और वह विकार है| विकार अवस्थामें होता है, स्वमावमें 
नहीं, ऐसा कहा कि वहां मेद हो गया | भेद किये विना कैसे समझाया 
जाये  यथपि भेदसे श्रभेद नहीं समझा जा सकता, किन्तु श्भेद को समझते 
हुए वीचमें मेद आ जाता है | व्यवहारनय परमार्थ को कहनेवाला है, किन्तु 
परमार्थरूप नहीं है | परमार्थ को समझते हुए वीचमें व्यवहार श्रा जाता है, 
इसलिये उसके आरोप से ऐसा कहा जाता है कि व्यवहार्से समझा है, किन्तु 
वास्तव व्यवहारसे नहीं समझा, लेकिन यथार्थ को समझते हुए वीचमें व्यव- 
हर थ्रा जाता है | 

व्यव्रह्र का भर्थ है विकल्प | विक्ल्पसे समझा नहीं जाता, किन्तु 
अमेद निर्विकल्प स्वरूप होने में वीचमें विकल्प आ जाता है, वह व्यवहारनय 
पराश्रित है | व्यवहारनय परमार्थकों भी कहता है । व्यवहारतय श्रपर्मार्थमूत है, 
फिए भी उसे पधर्मतीर्यत्री प्रवृत्ति करने के लिए ज्ताना न्यायसंगत है | 

व्यवहार परमार्थ को कहनेताला है किन्तु वह लामदायक नहीं है । 
यदि अज्ञानीसे कहा जाणे कितू आक्मा है, तो मात्र आत्मा शब्द कहने से 
वह नहीं सममझेगा इसलिये उसे समझानेके लिये यह कहा जाता है कि-देख 
जो यह जानता है सो आत्मा है, या जो ग्रतीति करता है सो आत्मा है, 
उ़्यादि । इसीप्रकार धर्मतीर्थ की प्रवृत्तिके लिये व्यवह्मरनय कह जाता है, 
वह व्यवह्वारनय व्यवहारी जीबोंकों परमार्थ बताने वाला है किन्तु परमार्थ को 
प्रगट करनेवाला नहीं है | 

आत्मा अनन्त गुणका पिंड है, उसमें से एक गरुणको भेद करके 
समझता सो व्यवहार है। मुनि, आर्यिका, श्रावक, और श्राविका को सम- 
झानेंके लिये कहे कि देखो यह आत्मा है सो जीव कद्दलाता है, यह शरीरा- 
दिक अजीब कहलाते है, जो शुभाशुभ भाव होते है सो आदत है, वह 
विकारी भाव है और आात्माक्े अखड स्वभावकों लक्षमें लेने पर निर्मल पर्याय 
प्रगट हो और मलिन अबस्था दूर हो सो सबर है, आत्म स्वभावमें गाढ़ 
स्पिरता द्ोना सो निजरा है, कर्मका खिर जाना द्रव्य निशा है; सकर और 


श्घ१ ] समयसार प्रवचन ' तौघरा भाग 


निज) मोक्ष मांग है, और सम्पूर्ण निर्मेल्न यर्यायका प्राट होना सो मोक्ष है। 
ऐसे नवतथके विकब्प शंग मिश्रित है, तथापि ऐसे गेद करते, व्यवहार धर्म- 
तीर्थकी प्रवृत्ति के लिये समझाया जाता है। खरूप को समभते हुए और 
उसमें स्थिर होते हुए वीचमें शुभविकर्प का व्यवहार आता है, सो वह 
व्यवहार धर्मतीर्थ है, इतना ही नहीं, किन्तु सक्राकर स्वख्यमें स्थिर होना भी 
व्यवहार वर्मतीर्थ है। क्रिग्तु वह व्यवहार परिपूर्ण निर्मल पर्याय प्रगट होनेसे 
पूर्व बीचमें आता अप्रय है, इसलिय व्यवहार सम्रकाया जाता है | परिएर्ण 
अखंड द्व्य इष्टिक विषय में ऐसे भेद नहीं होते । 

व्यवहार है तो अगश्य, यदि वह न हो तो उपदेश देना ही व्यर्थ सिद्ध 
होगा | आत्मार्मे मलिन श्रय्था होती है, उसे दूर क्रिया जा सता है | 
साधक्र अबखा है, चावक झवस्था है, ओर अ्रपृर्ण अवस्था है, उसे पूर्ण किया 
जा सकता है। अशुभ परिणामको दूर करने के दिये निम्न भूमिक्नार्मे शुभ 
परिणाम शाते है, किन्तु शुद्ध इृष्टिकि बलसे स्परूपमें स्थिर होने पर शुभ 
परिणाम भी दूर हो जाते है। पुरुषार्थरे द्वात मोत्ष मागमें ज्ञान, दशन, 
चारित्र की अवस्था साथी जाती है, इत्यादि भेदोंको व्यतह्वरनय बताता है, 
इसलिये व्यवहारनयका बताना न्याय सगत है | व्यवहार है. अत्रश्य, किन्तु 
बह वर्तमान मात्रके लिये है, त्रिफाल नहीं है| अनन्त गरुणोसि परिपृर्ण आत्मा 
त्रिफाल है, त्रिकाली अर्थात्‌ समस्त नय एकत्रित करके त्रिकाली अखणड हो 
हो ऐश्वा नहीं है वह जैसे वर्तमानमें १रिपरूर्ण अखंड है वैसा ही ज्िक्राल परि- 
पूर्ण भखएड है, इसलिये आत्मा त्रिकाल है, आम व्तमानमें छल परिपूर्ण 
अजएड है, ऐसा विपय करने वाली दृष्टि परमार्थदष्टि है। जो व्यवहार है सो वर्त- 
मात एक समय पर्यत ही है, वह बदल जाता है, इसलिये अभूतार्थ है, इसलिये 
व्यवहारनय आदरणीय नहीं है | व्यवद्वारनय, व्यवहारनयसे आदरणीय है, 
किन्तु वह झआत्मार्मे त्रिकाल स्थायी भाव नहीं है। बह व्यवहास्नय परमार्थ 
इशष्टिसि आदरणीय नहीं है | मल्षिन अवस्था और निर्मल अवस्था तथा आपू्ण 
अवस्था और पूर्ण अवस्थाका परिपूर्ण दृष्टिमं स्वीकार नहीं है, वह दृष्टि उसे 
स्वीकार नहीं करती, उसका थाद्र नहीं करती | व्यवहार है वैसा ज्ञानमें 
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जानना सो व्यवह्स्नय है | 

निम्न भूमिका में वीच में निधित्त श्राये विना नहीं रहते, अशुभ 
परिणामों को दूर करने के लिये शुभ परिणाम आये बिता नहीं रहते, श्पूरणी 
अवस्था और पूर्ण अवस्था का भेद हुए बिना नहीं रहता, इसलिये व्यवहार है, 
अवश्य | 

अनादिमिथ्यादृष्टि को सम्यकृदशन प्राप्त करने के लिये साक्षात्‌ चैत- 
न्यमूर्ति देवगुरु के अपूर्व वचन एकबार कान में पड़ना चाहिये, ऐसा निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध है | जहों सत्‌ को समभने की जिज्ञासा जागृत होती है, 
वहां ऐसे निमित्त मिल जाते हैं | जो निमित्त मिलते है सो निमित्त के कारण 
मिलते हैं, और जो समझता है सो श्रपने कारण से समझता है । निमित्त के 
बिना समझा नहीं जाता, किन्तु वह भी सच है कि निमित्तते समझा नहीं 
जाता । एकबार सतूबचन कान में पड़ता चाहिये | 

सम्पक्दरशन ग्राप्त करने के बाद मी जबतक श्रपूण श्रवस्था है, तव 
तक साधक जीर्वों के कर्म मित्र मिन्न प्रकार के होते हैँ इसलिये उनके उदय 
भी मित्र प्रकार के होते है | राग मिन्न २ ग्रकार का होता है और राग के 
निमित्त भी मिन्न प्रकारके होते हैं | गग के अनुसार निमित्त का सयोग हो तो 
रागके निमित्त भी मिन्न मिन्र प्रकारके होते हैं, जेसे प्रतिमा, दशेन, स्वाध्याय, 
दान, पूजा, भक्ति इत्यादि | 

चतुर्थ पंचम ओर छुटे गुणस्थान के अनुसार अमुक मर्यादा तक 
गग का उदय होता है | उसमें चतुर्थ पचम गुणस्थानवर्ती समत्त साधक 
जीयों के राग का उदय एकसा नहीं होता, किन्तु अनेक प्रकार का होता है, 
और निमित्त मी अमेक प्रकार के होते हैं | तथा छुठे गुणस्थानवर्ती समस्त 
साधक मुनियोके रागका उदय एकसा नहीं होता किन्तु अनेक प्रकारका 
होता है और उनके निमित्त भी अनेक प्रफारके होते हैं, जैसे स्वाध्याय, उप- 
देश, शांस्र रचना, भगवानका दशन, स्तुति, अभिग्रह ( दृत्तिपरिसख्या ) इत्यादि 
भिन्न २ प्रकार के शुभभाषव होते हैं और तदनुसार उसके उदय के असुकूल 
ब्रह्म निमित्त भी मित्र २ प्रकार के होते हैं | चैतन्य की अवस्था में शुभराग 
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का उदय आता है जिन्‍्तु उप्त शुभराग के अनुस्तार निमित्त का संयोग होना 
या न होना पुण्याधीन र्ता है | जैसे साक्षात्‌ सीमधर भगवान के दर्शन 
करने की भावना है, किन्तु उसका सयोग मिलना पुण्याधीन है | ज्ञामी के 
निमित्त है, राग हैं, उसका ज्ञान है, किन्तु बह आदरणीय नहीं है | 

यदि कोई कहे कि भ्राक्मा अकेला ही है ओर कर्म सर्वथा पृथक ही 
है, कर्म और भत्ता का कोई भी सम्बन्ध नहीं है, तो फिर वन्ध-मोक्ष कहाँ 
रहा ? विकार कहाँ रहा ? और उसे नाश करना मी कहाँ रहा * इसलिये 
श्रात्मा श्रौर कर्म का सम्बन्ध है | आत्मा के साथ कर्मका निमित्त है --कर्मका 
व्यवद्ार है, किन्तु उसे आदरणीय माने या लाभदायक माने तो वह मिथ्यादृष्टि है | 

यदि व्यवहारनय से भी आत्मा के साथ कर्म का सबंध नहो तो 
टुःख कहाँ रहा * और दु'ख को दूर करने के लिये पुरुषार्थ करने की भी 
आवश्यकता कहाँ रही ? इसलिये यदि संत्रन्ध न माना जाये तो वह कुछु भी 
नहीं रहता | पराश्रथ भाव के होने में निमित्त रूपसे कर्म का सबंध है किन्तु 
निश्चय से कर्म का सबन्ध श्रात्मा में नहीं है | 

ओर ऐसा मी नहीं है कि कर्म श्रात्माकोी रागद्वेष कराते हैं | यदि 
कर्म आत्मा को राग-द्वेष कराते हो तो कर्म और श्रात्मा दोनों एक हो नार्ये, 
किन्तु ऐसा नहीं होता | स्वय विपरीत दृष्टि के द्वारा राग द्वेपरूप विकार भाव 
में युक्त हो तब कर्म निमित्त रूप होते हैं, इसे जानना सो व्यवहारमय है | 

यदि व्यवह्ास्नय न दिखाया जाये तो परमार्थत. जीव शरीर से मित्र 
बताया जाता है, इसलिये जिस प्रकार भत्म को मसल देने में हिसा का अभाव 
है उसी प्रकार त्रस स्थावर जीवोंकों भस्मकी भाँति निःशकतया मर्देन कर देने 
में भी हिंसा का अभाव सिद्ध होगा, और इससे बन्धका ही भ्रभाव हो जायेगा। 

परमार्थ की मौति व्यवहार से भी श्राम्ा और शरीए से कोई सम्बन्ध 
न हो तो फिर जैसे राख को मसल देने से हिंसा नहीं होती इसी प्रकार त्रस 
स्थावर जीवों को भी मसल देने से दिसा नहीं होगी, किन्तु ऐसा नहीं है | 

शरीर में रोग होता है सो उस रोग का दुःख नहीं होता, किन्तु 
उस रोग के प्रति जो देषभाव है उसका दु'ख होता है, उस द्वेष का 
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और रोगका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | 

जैसे परमार्थतः शरीरसे आत्मा सवेधा मिन्न है, उसी प्रकार यदि व्यव- 
हारसे भी शरीर और आत्माका कोई सौ संबंध न माना जाये, और शरीर 
तथा आत्मा स्वेषा सम्बन्ध रहित भिन्न हों तो प्रप्त स्थावर जीवों को मार डालने 
के भाव और प्रस्तुत मरनेवाले त्रस स्थावरका निमित्त - दोनो सिद्ध नहीं 
होते | मरनेवाले जीवको शरीर पर राग है, इसलिये उस शगके कारण 
शरीकके अलग होते समय दुःख होता है | यदि शरीक्के साथ आक्माकी 
वैभाविक पर्यायका कोई सम्बन्ध न हो तो शरीरके अलग होते समय दु.ख न 
हो, इसलिये सबध न माने तो निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता | 

जैसे परमार्थतः शरीर और आत्मा मिन्न हैं, कर्म और आत्मा मित्र 
हैं इसीप्रकार यदि व्यवहारसे मी शरीर और श्रात्मा तथा कर्म और श्ाव्माका 
. कोई मी संबध न हो तो मारनेवाले जीवके किसी जीवको मारने या हुःख 
देने के भाव ही न हों । मरनेत्ाले जीवकों श्रपने शरीर १९ राग है, इसलिये 
यदि कोई उसे मारता है तो उसे दुःख होता है, इसलिये रागमें और दुःक्े 
शरीरका निमित्त है, और राग होता है इसलिये कर्मका भी निमित्त है। यदि 
कर्मका निमिच्त न हो तो राग श्राक्माका स्वभाव हो जाये इसलिये रागके 
होनेमें कर्मकी उपस्थिति होती है। 

यदि रागभाव और शरीरका तथा कर्म और रागका निमित्त-नैमित्तिक 
सबंध ही न हो, तो मरनेवाले जीवको दुःख ही न हो। 

मारनेवाले जीवको मी हेप भाव और अपने शरीरका तथा द्वेषभाव 
ओर कर्मका व्यवहास्से मी कोई सबंध न हो तो दूसरे जीवको मारनेका 
भाव ही न हो | 

मारनेवाले जीवके उसके द्वेषभाव और शरीरका सम्बन्ध है, तथा 
उसके आज्ाक़े प्रदेशोंके कम्पनका औ्रौर शरीरका एक्क्षेत्रावगाह सम्बन्ध है 
इसीप्रकार मरनेवाले जीवके मी रागमाव और शरीका संत्रन्ध है, उसके 
भात्माके प्रदेशोके कम्पन और शरीरका मी एकक्षेत्रावगाहरूप सम्बन्ध है, जब 
तू ऐसे सम्बन्धकों लक्षमें लेता है तब मारनेकी वृत्ति उपन्न होती है | 


मारनेवाले को सबरन्धका ज्ञान नहीं है, वह तो शरीरकों ही झात्मा 
२५ 
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मानता है, किन्तु मारनेकी जो वृत्ति होती है, उप्तमें सबन्ध आ जाता है । 

उपरोक्त सत्रके व्यवहार सम्बन्ध अर्थात्‌ निमित्त-नैमित्तिक संत्रंध है 
तो मरनेके भाव होते हैं, इसलिये वन्‍्ध मी होता है | जैसे भस्मको मसल 
देनेमें बन्धका श्रभाव है वैसे वे नहीं है, किन्तु अन्‍्ध होता है, और इसलिये 
ससारमें १रिम्रमण करता है | यदि ऐसा व्यवहार सबन्ध न माने तो संसार, 
मोक्ष, मोक्षमाग इत्यादि कुछ मी सिद्ध नहीं होगा । 

यदि परमार्थ इष्टिसे देखा जाये तो शरीर और श्ात्मा वस्तुत' मित्र २ 
है, वस्तुख्भाजसे रग-हेप और शत्मा मित्र मित्र है, कर्म और भाक्षा मित्र 
भिन हैं, किन्तु यदि श्रवस्थामें कोई भी सत्रन्ध॒ न हो तो उसका शरीर पर 
लक्ष न जाये और राग-द्वेष न हो । 

यदि कर्म और भात्माकी पर्यायका व्यवद्वाससे मी कोई सबन्ध न 
हो, तो राग द्वेष और कर्मका निमित्त-मेमित्तिक सवध भी न हो, और उससे 
किसी जीवके मारनेक्रे विकारी भाव मी न हों, तथा वन्ध भी ने हो । मार 
डालनेक्का जो भाव होता है सो कर्मके आश्रयसे होता है | किसी जीवको 
मार डाल और उसे दु,ख होता है, ऐसी कल्पना हुए बिना मारनेके भाव 


होंगे ही नहीं | 
यदि श्रात्मा में राग द्वेष सरवेषा होते ही न हों तो आत्मा स्वधा 


निर्मल हो, किन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि मलिनता तो दिखाई देती है, इसलिये 
आत्मा राग-देष करता है। राग-ह्ेष और आत्माका वर्तमान पर्याय से सम्बन्ध 
है । यदि सम्बन्ध ही न हो तो किसी जी को मारने से उसे हुख व हो, 
और श्रपना मार डालने का भाव भी न हो | 

शात्नों में पराश्रय का कपन मी है ओर स्वाश्रय का मी कथन है । 
यदि उन दोनोंकी सधि करके दोनोंमें विवेक न करे तो समममें नहीं आ सकता। 
यदि दोनों के अन्तर का अम्यास करके बितरेक्त न करे तो समझ में नहीं 
श्रा सकता । वास्तवमें तो उपकार अपनी यथार्थ समझका है, निमित्त 
का उपकार कहना तो व्यवहार से है | यदि विपरीत भाव में कर्मकी उपस्थिति 
न हो तो दुख नहीं हो सकता । यदि दुख के समय शरीर में रोग महो 
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तो दुःख और द्वेष नहीं हो सकता । ऊरर जैसे हिंसा की बात कही है, उसी 
प्रकार मूठ, चोरी, कुशील, और परिग्रह, इत्यादि के मार्वो के सम्बन्ध में मी 
समझ लेना चाहिये | शरीर, वाणी, कर्म और आत्मा की वेमाविक पर्याय का 
निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | यदि सत्य बोलने के भाव हो तो वाणी सत्य 
बोलने में निमित्त होती है, किन्तु ऐसा नहीं हो सकता कि सत्य बोलने के 
भाव हों और वाणी असत्य बोलने के रूप में निमित्त हो । जेसे भाव होते हैं, 
उसी प्रकार निमित्त परिणमित होता है । जिसने वास्तव में मा का त्याग कर 
दिया है, उसके शरीर की क्रिया मास खाने की नहीं हो सकती-ऐसा सम्बन्ध 
है, यदि कोई कहे कि हमारे अमुक उस्तुका त्याग है, किन्तु उसके खाने की 
क्रिया बनी हुई है, तो यह बात सर्वेया मिथ्या है, वह वस्तुस्वरूप को नहीं 
समझा है, और मात्र बाते बताना जानता है, उसे धर्म प्रगट नहीं हुआ है 
किन्तु वह मिथ्या प्रकार से यह बताता है कि मुझे; धर्म प्रगट हुश्रा है | 
जिसके त्ह्मचथ का भाव प्रगट हुआ है, उसके पास्त अन्नह्मचय रूपसे शरीर 
का निमित्त नहीं हो सकता ऐसा सम्बन्ध है | अतरा में तो बह्मचथ का भाव 
प्रगट हो गया हो और बाहर से विषय सेवन करता हो ऐसा नहीं हो सकता | 
यदि कोई यह कहे कि हमें अतरंग में तो ब्रह्मचय का भाव प्रगट हो गया है, 
किन्तु बाहर से विषय सेवन करते है तो ऐसा कहने वाले सर्वथा सूठे हैं, 
उन्हें धर्म ग्रगट नहीं हुआ, किन्तु वे मिथ्या प्रकार से अपने को धर्म प्रगठ 
होना बतलाते हैं | शुभाशुभ भाव के साथ शरीर वाणी और कर्मका निमित्त 
ने|मत्तिक संबन्ध है | 

गृहस्थाश्रम में स्थित चक्रवर्ती के श्रद्धा और ज्ञान से से विषयों 
का त्याग है | पर पदार्थ में कहीं मी सुखबुद्धि भासित नहीं होती | छुख हो 
तो मेरे आत्मा में हैं, एक रजकण भी मेगा नहीं है, यदि इसी क्षण चीतराग 
हुआ जाता हो तो मुमे यह वुछु नहीं चाहिये, ऐसी भावना विश्वप्तान है | 
क्या किया जाये * पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण यहाँ रह रा हैं, यदि 
इसी क्षण पुरुषार्थ जागृत हो जाये तो मुझे कुछ नहीं चाहिये, ऐसी भावना 
करता हुआ वह एजवैभव में बेठा हुआ अपने को विष्ट/ के ढेर पर बैठा हुआ 
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मानता है, किन्तु अब्य अस्थिरता वियमान है, इसलिये वह राजकाजमें विद्यमान है| 
बह वीवराग हो गया है, और कोई रागद्वेप नहीं ग्ठा है, फिर मी मस्तार में-याज 
काजमें लगा हुआ है, ऐसी बात नहीं है, किन्तु जितना राग विद्यमान है उतना 
शरीण, राज्य और स्री इतपादि के साथ सम्बन्ध वियमान है। गग के कारण 
गृहस्पाश्षममें विधनान है यदि राग छूट जायें तो मुनि हो जाये | रागझा भर 
गृहस्पाश्रम का पसन्‍्ध है । यदि राग छुट जाये तो गृद्टस्याश्रग छूट जाये ऐसा 
निमित्त नेमितिक स्व है | चारित्र दशा प्रगठ नहीं हुई इसलिये गृहस्थाश्रम 


में विद्यमान है | 
राग है, निमित्त है, उसे ज्ञानमें स्वीकार करना सो व्यवहार्तय है | 


यदि उसे स्वीकार कर ले तो पुरुषाय करना होता है। व्यवहार है, यह 
जानना सो व्यवहास्नय है | इसके अतिरिक्त व्यवहारनया दूसरा अर्थ नहीं है | 

जो निमित्त को रखने योग्य माने और लाभदायक माने, तथ राग 
को रखने योग्य या लाभदायक माने वह मिथ्यादष्टि है । जो निमिच्त और राग 
का कर्ता द्ोता है, वह मिध्यादृष्टि है| 

यह समयसार शात्र परमाव की वात कहने वाला है, उसमें व्यवहार 
गौण है | व्यवहारकी मुह्यता वाले अन्य अनेक शास्त्र है । किन्तु इस शात्र 
में कथित परमार्थ को सममे बिना तीन काल और तीन लोक में सिद्धि नहीं 
हो सकती | परमार्थ अगट होते हुए बीचमें व्यवरह्मर भा जाता है | उस व्यवहार 
को बताने वाले व्यवहास्ास्त्र हैं, किन्तु जो मात्र व्यवहर को पकड़ रखता 


है बह मिय्या्ष्टि है । ॥॒ 
जब स्वय राग-द्वेष करता है तब कर्म निम्ित्तहूप होते है, किन्तु 


यदि यह माने कि कर्मने राग-द्वेप कराया है तो वह व्यवहार ही निश्चय हो गया, 
और यदि राग देषको अपना माने तो व्यवहार ही परमार्थ हो गया। 
त्रिकालइष्टि-परमार्थ दृष्टि भूलका नाश करती है। निमित और रागके 
सम्बन्ध में व्यवहार बीच में आता है, उसे जानना सो व्यवहाएनय है, किन्तु 
उसे आदरणीय मानना सो व्यवहास्तय नहीं है| 
राग द्वेष तथा शरीर का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, यदि वह न 
हो तो कैसे समस्या जायेगा * शरीर तेरा नहीं है और रागष तेरे नहीं 
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है, ऐसा मान, ऐसे उपदेश के द्वारा उस शअज्ञानी को समझाया जाता है कि 
जो शरीर को और राग-द्वेष को अपना मानता है । 

शरीर और आजमा सर्वया मिन्र हैं, इस परमार्थ तव को समझ लेने 
पर मारने के भाव नहीं होते। जो अस्थिरता होती है उसे यह नहीं लिया है। 

परमार्थ के द्वारा जीव राग द्वेष-मोह से मित्र बताया जाता है, इस- 
लिये शमी द्वेषी मोही जीव कर्मों से बँधते हैं उन्हें छुड़ाना चाहिये'-इस 
प्रकार मोक्ष के उपाय के ग्रहण का अभाव होगा, और इसलिये मोक्ष का 
ही अभाव हो जायेगा । 

वास्तव तो आत्मा राग-द्वेषत्ते मिन्न है, किन्तु विपरीत दृष्टिके 
कारण रागड.्वैपकों अपना मान रहा है। उस विकारी अबस्थाके साथ 
आत्माक्ला वतमान पर्याय जितना सम्बन्ध है, उतना व्यवहार सम्बन्ध न हो 
तो यह उपदेश नहीं हो सकता कि तू विक्रारको छोड़ दे ओर मुक्तिको 
प्राप्त कर । 

परमार्थ दृष्टि तो श्रात्मा को परसे मिन्न ही बतलाती है, किन्तु 
व्यवहार सम्बन्ध से कहा जाता है कि तू पुण्य पाप से बँधा हुआ है| यदि 
पर की अपेक्षा न हो तो उसे छुड्ठानेक्ना उपाय-मोक्षक्ना उपाय जो निर्मल 
श्रद्धा, निर्मल ज्ञान, शोर निर्मल चारित्र है, उप्का उपदेश भी नहीं दिया जा 
सकेगा, और यह नहीं कहा जा सकेगा कि-मोक्षके उपायको ग्रहण 
कर । 

यदि मात्र प्रौव्यको ही माना जाये तो राग द्वेघके व्यय और मुक्ति 
के उत्पाद करनेका पुरुषार्थ ही न हो सकेगा | 

यद्यपि मोक्षका उपाय प्लत्र इश्टिसे ही होता है, किन्तु उस ध्रव 
- देष्टिके द्वारा मोक्ष पर्यायका उत्पाद और बंध पर्यायका व्यय होता है, यदि 
उल्ाद-5प्य को स्वीकार न करे तो पर्याय में मी मलिनता सिद्ध नहीं होगी, 
और तब मलिनता दूर करनेका उपदेश भी नहीं दिया जा सकेगा। 

यहां जिस प्रकार नाप तौलकर कहद्दा जा रहा है, उसी प्रकार 
समझना चाहिये | यदि स्त्रभावमें विकारकी नास्ति मानें और स्वभावकों 
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निर्मल माने तो ही मोक्त का उपाय होता है, पर्तु मेज्ष मांगे की पर्याय 
और मोक्ष की पर्याय दोनों व्यपहार है |थदि च्यवद्वार को ने माने तो 
मलिनता को दूर करने का उपदेश नहीं दिया ज। सकता | प्र व दृष्टि के व 
से मोक्ष मागे की अब्था और मोझ्की अवस्था प्रगठ होती है, उसे ज्ञान 
में सीकर करना सो व्यवह्ासनय है। बन्धकी झगणा, मोज्ष और मोक्त मागेकी 
अवस्था है, इसलिये व्यवहार को बताना न्यागमंगत है | 

यह आशा ठेह से निराला अनन्त ग्रुण स्वरूप तत्व है। यह 
शरीएखपी रजकरणों का एक पुतज्ा है, उसमें वर्ण, गंध, (स ओर स्थरी है, 
यह अनन्त रूपी परमाणुओंफा पुतला है । जहाँ शरीर है, उसी क्षेत्रमे आत्मा 
है| वह आत्मा मी शरीशफार अरूपी एक पुतला है | जहां आत्मा है, 
उसी स्थान पर कार्माण शरीरका मी एक पुतला है | जो विद्वारी भाव है सो 
कर्मके निमित्तसे होता है, किन्तु परमार्थ इृष्टिसे आध्मार्मे विक्ारकी नात्ति है । 
आत्मा देहसे पृथक तल है, अनन्तगुणोंक्री पिंडझप एक वस्तु है, यह बात 
अनन्तकालमें जीवोनि कमी नहीं सुनी और उसके ग्रति रुचि नहीं जमी, तब 
फिर एकाग्र होना कहोँसे हो सकता है 

पहले भात्माकों सममे विना यपार्थ वन नहीं हो सकता, इसलिये 
आत्मप्लरूप समभनेके लिये सच्चे देव गुरुवी वाणीका श्रवृ ओऔर उनका 
सग करना चाहिये | परमार्थमें से रुचि हटकर भाह्मस्वभावकी रुचि जागृत 
हुए बिता ययार्थ नहीं. समझा जा सकता | श्राल स्भावकी रुचि जागृत 
होने पर वह स््रभाव जिसे ग्रगट हंशा है, उसे यथार्थ देव गुरु पर अहुप्ान 
और मक्ति हुए बिना नहीं रद्वती | पहले आत्माकों सममनेकी संत्‌ जिज्ञाता 
सहित देव गुरु शात्रका वहुमान पूरक समागम, सं श्रव, संत पठ्न और 
सत्‌ विचार आयेगा। सतको सममनेती आकाज्ञापे ययार्थ ज्ञान और श्रद्धा होनी है 
उसके बाद ययार्थ प्रवृत्ति ( चारित्र ) होती है। झालाका चारित्र श््मा्मे 
होता है, जड़में नहीं। समझनेके वाद स्वरूपमें स्थिर होना सो अतरगत्ी 
अरूपी क्रिया है, वह ययथार्थ प्रवृत्ति है, वह मच व्रत हैं | सवभावदृष्टि के बल 
से अशुभशग को दूर करते २ एग रह जाता है, उसमें बततप के शुभ मांव 
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सहज होते हैं | स्वरूप स्थिस्ता में टिकने पर जितना राग का नाश होता 
है, उतना चारित्र है। 

सम्यकूदशन के विवा ब्रत और चारित्र सच्चे नहीं हो सकते। पहले 
सम्पकुदशन होता है, थर्थात्‌ चतुय गुणास्थान होता है, तथश्रात्‌ आगे 
बढ़ने पर पांचवों गुशस्थान आता है, जद्दों आशिक स्वरूपस्थिरता बढ़कर 
अन्त के परिणाम दूर हो जाते हैं, ओर शुभ परिणामरूप व्रत होते हैं, जो 
कि व्यवहार व्रत हैं, और जो स्वरूप में स्थिग्ता बढी सो निश्चय ब्रतु हैं । 
इसके बाद छुट्ट गुणस्थान होता है, तब मुनित्व प्राप्त होता है, वहाँ स्वरूप- 
रमणता विशेष बढ़ जाती है | पहले सच्ची श्रद्धा होती है, और फिर अत होते 
हैं, यह मोक्ष मांग का क्रम है । 

आजकल लोग उपरोक्त समझने के मागे का क्रम छोड़कर बाह्य 
ब्रत-तप हत्यादि में धर्म मान रहे हैं, जिसमें मात्र शुभ परिणाम हो तो 
पुणय बंध हो सकता है, किन्तु भव का अभाव नहीं हो सकता । लोगोंने 
ऐसे बाह्य ब्रन तप इत्यादि में सवैख मान रखा है, और उन्हीं से धर्म मोक्ष का 
होना मान लिया है, किन्तु ऐसी मान्यता मात्र मिथ्यादशन शक्य है। ऐसी 
मान्यता से एक भी भव कम होने वाला नहीं है। पहले सच्ची श्रद्धा कर, 
उसके बाद यथार्थ चारित्र बन सक्रेगा | सत्‌ श्रवण, मनन ओर बहुमान के 
शुभ परिणाम के साथ सत्‌ रुचि और सत्‌ को समझने का शोघन यदि 
यथार्थ हो तो श्रवश्य सत्‌ समझें आये और सम्पक श्रद्धा प्रगट हो । 
इसझा यह श्रर्थ नहीं है कि विषय कष्ाय का अशुभ राग दूर न किया 
जाये | गिषय-फषाय की तीज झासक्कि को दूर करने के लिये शुभगग होगा, 
किन्तु वह घर्म नहीं है, इसलिये पहले यथार्थ को समझने का प्रयास करना 
चाहिये और उस ओर उन्मुख रहना चाहिये, यह सच्चे मार्गको ग्राप्त करने 
का क्रम है । 

सम्यकुद्शनके साथ विःशकादि अष्ट अग होते हैं। अतका 
प्रकार तो पचम गुणास्पानमें होता है, इसलिये सत्‌ समागमसे पहले सच्ची 
समम प्राप्त करनी चाहिये | जीवने श्ननन्‍्तकालसे धर्म श्रवण नहीं किया। 
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उपवासादि करके यदि कपाय को हलका करे तो पुण्य बन्ध होता है, किल्तु 
इससे भवका कमभात्र नहीं होता | 

जो शुभाशुभभाव होते हैं सो विकारी भाव हैं | कर्म के निमित्तसे 
जितने भाव होते हैं वे सब विकारी भाव हैं | वे आता का खमाव धर्म या 
हितरूप नहीं हैं | बिक्रार सदा स्थायी नहीं है और शआात्मा सदा स्थायी वस्तु 
है | उसे पहिचान तो ते॥ ह्वित दो, धर्म हो । 

शिष्पने दूसरी ओर तर्क ठपस्यित करते हुए कह्दा या कि प्रमो | 
आपने तो शआ्ात्माके मात्र शुद्ध स्वरूपक्री ही वात कही है, और उसीको 
जानने-देखने और स्थिर होनेको कहा है किन्तु अन्य शाल्षोगिं तो ऐसा 
कथन है कि-आंत्मा राग-द्ेप और देहयुक्ता है, तब इन दोनों बातोंका मेल 


कैसे ब्रेठ सकता है ? 
इसका उत्तर देते हुए आचार्यठेव कहते हैं कि-मगवान सर्वज्ञदेवने 


यह कहा है कि-यह सत्र अध्यवस्तानादि भाव जीव हैं, सो यथ्वपि व्यवह्ार्यय 
अमूतार्थ है, तयापि व्यतह्मातनयकों भी बताया है | 

आत्मामें पराश्रय भाव होता है, उसे भात्मामें होता है, ऐसा जानता 
सो व्यवहास्तय है | कर्माश्रित भाव एक समय मात्रके लिये होते हैं सो अभू- 
तार्थ है। जो कर्माश्रित--पराश्रिन भाव होते हैं सो सत्य नहीं है, क्योंकि 
वह त्रिकालस्थायी वस्तु नहीं है। साथ नहीं है, भर्पात्‌ जड़में होती है, यह 
बात नहीं है। यद्यपि वह आध्माकी झत्रस्थामें होती है, तथापि वह श्राक्माका 
चारतविक स्वभाव नहीं है, इसलिये उसे अमभूतार्थ कहा है । 

पानी श्रप्निक्रे निमित्तसे उष्ण होता है किन्तु पानीका स्वभाव शीतल 
है, उसका त्रिकाल स्वभाव उप्ण नहीं है | पानीका स्वभाव शीतल है, ऐसा 
जानना सत्यार्थ है, किन्तु अस्तिके निमित्तसे वर्तमानमें उष्णता भा गई है, 
सो इस आरोपका आना व्यवद्दार है। जो भारोप है सो झारेपकी दृष्टिसे 
सत्य है, किन्तु बह पानीके मूल स्वमावकी इष्टिसे सत्य नहीं है। 

इसीप्रकार जिसे आत्माका शीतल स्वभाव प्रगट करना है, उसे 
आत्माकी ज्ञान और शांति श्रादिकी शीतलता तथा राग द्वेष-अज्ञानरूप 
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उष्णुता-इन दोनों भावोंका खरूप जानना होगा। श्रात्माकी,पर्यायमें कर्मके 
निमित्तसे राग-दैष और अज्ञानरूप उष्णता होती है, परन्तु आाक्माका स्वभाव 
संपूण निर्मल और अविकारी है। उसका त्रिकाल स्वभाव रागद्वेष ओर क््ान- 
रूपसे मलिन नहीं है, परन्तु शुद्ध और निर्मल है | आत्मा स्वभावसे शुद्ध और 
निर्मल है, ऐसा जानना सो सल्लार्थ है, किन्तु खथ कर्मके निमित्ताबीन होने 
पर राग-द्रेष और अज्ञानहप मलिन अवस्था वर्तमात्रमे हुई है, इतना आरोप 
आया सो व्यवह्वार है। आरोप को आरोपकी दृष्टिसे देखा जाये तो वह सत्य 
है, किन्तु वह आक्माके मूल स्वभावकी दृष्टिसे देखने पर सत्य नहीं है | 

आत्मस्वभावरूप शीतलता की दृष्टिके बल्से रागद्रेपरूप अस्थिरता 
दूर हो जाती है | पर्याय पर दृष्टि नहीं जमती, क्योंकि पर्याय पलट जाती है | 
पर्याय ठिक्नती नहीं है, इसलिये जो टिकनेवाला द्रव्य है, उस पर दृष्टि डाले 
तो बह्दां दृष्टि टिक जाती है, ओर दृष्टिके स्तम्मित होनेसे स्थिरता होती है, 
राग-हेषका अभाव होता है, और स्वभाव पर्याय प्रगठ हो जाती है। 

यथ्षपि बन्ध मोछ्तकी पर्याय है श्रवश्य वह स्वेया अभूतार्थ नहीं है; 
यदि सर्वेषा श्रभूतार्थ हो तो कोई पुरुषार्थ करनेकी आवश्यक्ता न रहे, किम्तु 
वह ज्षणके लिये होती है। मोक्षकी अवस्था प्रतिक्षण नई नई होकर 
अनन्तकाल तक रहती है, किन्तु वह एक एक पर्याय बर्तेमान समय तकद्दी (हृती 
है, इसलिये वह श्रभूतार्थ है। उस पर्याय पर लक्ष करनेसे राग होता है, 
परन्तु राग टूठता नहीं है, द्रव्य पर दृष्टि रखनेसे राग टूट्ता है | मोक्षपर्याय 
शुद्ध पर्याय है, और बन्धपर्याय मलिन पर्याय है। एकमें निमित्तके भस्तित्व 
की भपेक्षा है, ओर दूसरेंमें श्रमाव की | दोनों निमितके आश्रयकी आपेक्षा 
एजनेवाले प्रकार हैं, इसलिये दोनों पर लक्ष जानेसे ग़ग होता है । मै ज्ञान हूँ, 
दर्शन हूँ, चारित्र हूँ, ऐसे विकल्प साधक भवथामें आते हैं, किन्तु मै ज्ञान 
हूँ, दरन हूँ, चारित्र हूँ, इसप्रकार गुणके मेढ करके लक्ष करने पर राग होता 
है। उस रागंके आश्रयसे स्वभावकी शरणमें नहीं पहुँचा जाता; किन्तु संपूर्ण 
द्रग्य पर इष्टि डालनेसे राग टूट जाता है, स्वभावकी शररामें पहुँचा जाता है, 


और वीतरागता प्रगट होती है। स्वरूपको साधनेका जो अयास होता है 
१५ 
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भर्यात्‌ मोक्षमाग द्वोता है. सो वह मी भवस्था है, मंप्र्ण भामाका सहूप 
नहीं है, इसलिये उस्त भग्रस्था पर लक्ष कानेसे राग होता है | जब तक भर 
है, तब्र तक मोक्षमाग और उत्त ओर लक्ष द्वोता है, किन्तु वहाँ लक्ष देनेसे 
राग होता है, किन्तु वह टूंटता नहीं है, ओोर भले द्रव्य पर दृष्टि डालनेसे 
राग टूटता है और सरूप प्रगठ द्वोता है । 

श्रद्धा गुश स्थय निर्विकल्प है, इसलिये उसका विषय भी निर्विकल्प 
है | दृष्टिम मेदका विषय नहीं है, दृष्टि स्॒य॑ सामान्य है, इसलिये उसका विषय 
मी सामान्य है। जो सम्यकूश्रद्धा प्रगट होती है सो अवस्था है, किन्तु ठतत 
झवस्थाका विषय संपूर्ण दृब्य है। इश्टिका विषय भेद नहीं, किन्तु भमेद-संप्रण 
द्रष्य है । ज्ञान भुण है, जो कि स्व-पर-दोनोंको जानता है | दृष्टि द्वोमेक्रे 
बादका शान ययार्थ ज्ञान है। ज्ञान द्वेब्यकों और भपूणें एवं परृण पर्यायकों भी 
जानता है | दृष्टिहीन ( संम्यकूदशन रद्दित ) ज्ञान सच्चा ज्ञान नहीं है | 

धर्मौकी दृष्टि अखयढ द्रव्य पर होती है, और पद्द जानता है कि मैं 
ज्ञानमें सामान्य परिष््ण हूँ, तथा वह वर्तमान अवत्थामें जो मलिनता होती है 
उसे मी जानता है | यह ज्ञानकी प्रमाणता है। 

जब तक पूण वीतताग दशा न हो तब तक सामान्य दृष्टि बनी रहती 
है, इसलिये पुरुषार्थ सामान्य और विशेषफों अख्लएड करनेके लिये पुरुषार्थ 
करता है | ग़गकों तोड़कर पर्याय सामान्यमें लगातार अखंगड होती है, यह 
ज्ञानकी अमाणता है | द्रव्य और पर्याय एक द्वोते हैं, सो यह श्वानकी प्रमाणता 
है | श्रद्धा और ज्ञान तो है, किन्तु पुरुषार्थ एक रमण॒ता को बढ़ाता दुझा 
जितने अशमें रागको तोड़कर और रमणताकों जोड़कर सामान्यके साथ ब्ञान 
अखणड होता है, सामान्य-विशेष दोनों एक होते हैं सो वह प्रमाणज्ञान है | 

ज्ञान अखंड पू्णे स्वमावकों मी जानता है, और पर्यायमें जो मलिनता है, 
उसेमी जानता है। वह वस्तु को और अवस्था को दोनोंको जानता है। इस- 
प्रकार जो सामान्य और विशेष दोनों को जानता है वह प्रमाणज्ञान है| 

श्रद्धा विकारी और भप्ूर्ण पर्यायक्ों स्वीकार नहीं करती | श्रद्धांके विषय 
में दब्य ही है, शुद्ध परिषणे ज्ञानमें दोनों पदलू ज्ञात दोते हैं.। ज्ञान जब उब्य 
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के शुद्ध स्वमावकी ओर मुछ्यतया उन्मुख होता है तब पर्यायका वजन हलका 
(गौण ) हो जाता है; सवेधा अभाव नहीं होता, किम्तु ज्ञानमें पर्यायका 
लक्ष गौण होता है, और ज्ञान जब पर्यावका मुए्यतया लक्ष करता है, तब 
दूसरे पहलूका लक्ष गौण होता है। जब, ज्ञानका पहलू मुझ्यतया एक 
ओर जाता है तब उसके साथ राग लगा हुआ द्वोता है | ज्ञानमें वस्तुका एक 
पहलू मुझ़्य और दूसरा गौण द्वो तो उसे नय कहते हैं | दृष्टिके विषय 
द्रब्यका अमेद स्वभाव ही रहा करता है। जितने अशमें रागको तोड़कर निर्मल 
पर्याय बढ़ाता हुआ सामान्यके साथ ज्ञान अखपड होता है, सामान्य विशेष 
दोनो एक होते हैं वह ज्ञानकी प्रमाणता है। दवंच्य और पर्याय दोनों प्रमांश 
ज्ञानमें एक ही साथ ज्ञात होते हैं। जहाँ वस्तु दृष्टि होती है; वहीं तय, प्रमाण 
इब्मादि सच्चे द्वोते हैं। 
चन्दन की लक्षड्ी सुगन्धयुक्त, भारी ओर चिकनी तथा कोमल श्थ्यादि 
भनेक गुणयुक्त एक ही साथ है, किन्तु उनमें से एक सुगन्ध गुणको मुख्य 
करके दूसरे को समझाने के लिये कह्य जाता है कि-चन्दन की लकड़ी सुग- 
न्धमय है, यह व्यवहारनय है | इसीप्रका' भाक्मामें अनन्त ग्रुण एक ही साथ 
अमेदरूपसे विद्यमान हैं, उस अमेद पहलूको लक्षमें लेगा सो निश्चयनय है, 
और गुण-पर्यायके मेद करके जक्षमें लेना या दूसरों को समझाना सो ब्यब- 
हारनय है। 
जैसे सिद्ध मगवान है, वेसा ही अनन्त गुणों का पिंड यह भगवान 
आत्मा है, किन्तु उसमें से ज्ञान गुण को मुझ्य करके समझाने के लिये' 
कहना कि जो यह ज्ञान है सो आत्मा है यह दर्शन या चारित्र आक्मा है, सो 
व्यवद्वारनय है। भात्मा के पूर्ण अखड स्वभाव की ग्रतीति होने के बाद भी मै 
ज्ञान हूँ, दर्शन हूँ, इत्यादि मेद ढोते हैं, किन्तु गुण तो द्रब्य के साथ भमेद 
है । जैसे द्रव्य त्रिकाल है वेसे ही गुण मी त्रिक्नाल है, दृव्य से गुणों का भेद 
नहीं होता, तपापि ज्ञान ज्ञानरूप से, दशन दशनरूप से, चारित्र चारित्र रूप 
से और वीर वीयरूप से त्रिकाल है; सभी गुण लक्षण से मिन्न हैं किन्तु 
वस्तु से भमिन्न हैं । कोई मी गुण द्रव्य से अलग नहीं होता, द्रब्य से उसका 
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पृषक्व नहीं हो सकता, तथापि अप्रृण श्रवस्‍्थामें मैं ज्ञान हूँ, में दरशन हूँ, 
इत्यादि ' विकृक्प हुये बिना नहीं रहते, मेद हुए बिना नहीं रहते | बीचमें 
व्यवहार आता है, इसलिये बीतराग देव ने बताया है; श्रथवा व्यवह्ार बीचमें 
ञआंता है इसलिये समझाया है। 

स्वभाव तो निर्मल" भविकारी वीतरागस्वरूप है, किन्तु कर्म का 
आश्रय लेने से जो भाव होते है वे व्यवहार से तुझमें हैं--ऐसा बीतराग देव 
ने कहा है। स्मरण रहे कि विकारी भाव तेरी श्रवस्‍्था में होते हैं, कहीं 
स्वेधा जड़ में नहीं होते । इस प्रकार प्रयोजनवश किसी नय को मुझय करके 
' कहना या समझना सो नय है | प्रमाणज्ञान द्रव्य, पर्याय दोनों को एक ही 
साथ जानता है | 

कर्मश्रित भाव तुममें होते हैं ऐसा वीतराग देवने कह्दा है | अखड 
स्तृमाव पर दृष्टि होने पर मी निर्बेलता से अवस्था में राग-ह्रेष होता है, उसे 
जानना चाहिये | मै चौथे पाचर्वे या छट्टे गुणा्थान में हूँ, इत्यादि गुणस्थान 
मेद को जानना चाहिये । मेरी अवस्था श्रावक की है या मुनि की, इत्यादि 
उस उस समय की अवस्था को जान लेवा सो व्यवद्वारनय है । स्वय वीतराग 
नहीं हुआ इसलिये जो जो अप्रूण अवस्था हो उसका ज्ञान भली माँति द्वोना 
चाहिये | ज्ञान ठीक हो तो पुरुषार्थ को लेकर पूरी हो जाता है | 

श्रद्धा के विषय में पूरा होनेपर भी अवस्था में पूर्ण होने से भपूर्ी 
को अपूर जाने तो पुरुषार्थ बढ़ाए, और पर्याय को पूर्ण करे । दृष्टि समूर्ण 
हृव्य पर विद्यमान है, उस समय श्रपू्ण-अधूरी पर्यायके जो मेद होते हैं, उन्हे 
जानना सो व्यवद्दासनय है । 

रागी भर वीतरागी तथा शुद्ध और अशुद्ध इत्यादि दो प्रकारसे भगवान 
ने वस्तु का स्वरूप बताया है । जैसे म्लेच्छु भाषासे ग्लेच्छु को सममाया जाता है, 
उसीग्रकार परके आश्रयसे भेदकरके व्यवद्टारी जीवोंकों समझाया जाता है। 

यदि ध्यवहास्से वास्तवमें परमार्थ समझें नहीं आता, किन्तु जब 
स्वय समझे तब समझाने वालेको निमित्त कहा जाता है। 

उच्ची श्रद्धा हो तो, समझते हये वीचमें जो गुण-मेद करके समझा 
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था उस मेदको व्यवहार या निमित्त कहते हैं; यदि न सममे तो निमित्त कैसा ! 
मेरा वीतराग स्वरूप राग-द्वेष रहित है, यदि वह सममे तो मेदको निमित्त 
कहा जाता है। 

मेदका व्यवद्वार, समभने में और समभानेमे बीचमें शआता है । 
व्यवहारहै अवश्य, यदि भात्मा पर्यायसे भी सम्पृणभवित्र ही हो तो फिर किसे 
समभाना है ? जिसे ऐसा लगता है कि शरीर मे है, उसे समझाने के लिये 
कहते हैं कि शरीर और आत्मा एक ही क्षेत्रमे रहते हैं, किन्तु शरीरसे झात्मा 
भलग है | जिसने यह मान रखा है कि धी का घड़ा है उसे समस्ाते हैं कि-धी 
का पड़ा वास्तव घी का नहीं किन्तु मिद्ठीका है, उसमें घी भरा हुआ है, किन्तु 
वह घड़ा धीमय नहीं, लेकिन मिद्टीमय है । 

जैसे किसी बालकने ज्कड़ीके धोड़ेको सच्चा घोड़ा मान रखा है, 
इसलिये उससे उसीकी भाषामें यही कह्दा जाता है कि तू अपने घोड़ेफो 
बाहर ले जा, अपवा तू श्रपने घोड़ेको इधर ले आ, यदि उससे कहा जाये कि 
उस्त लकड़ीको बाहर लेजा या यहा लेझा तो वह नहीं समझ सकेगा, इसलिये 
उसीकी भाषामें लकड़ीको घोड़ा कह दिया जाता है | 

इसी प्रकार त्रिलोकीनाथ तीयैकर भगवान तीनकाल और तीनलोक 
को जानते हैं | जगतके जो जीव घरमें प्रवेश नहीं करते, भर घरके ऑँगनमें 
ही पड़े हैं उनसे कड्वते हैं कि जो ज्ञान है सो तू है, जो दरीन है सो 6 है; 
झोर इस प्रकार भेद करके समभाते हैं | यथपि भात्मा वस्तु अनन्त गुण॒-स्वरूपसे 
अमिन्न है, किन्तु बालकब्त्‌ अज्ञानी जीव अमेदमें नहीं समझता इसलिये उसे 
मेद करके समझाते हैं । 

जिन जीदवोंने यह मान रखा है, कि-शरीर, मन, वाणी और कम 
हमारे हैं, उन जीोंकों श्री तीयंकर देव समझाते हैं कि भाषा स्वतन्त्र 
निरुपाधिक ज्ञाता-दश सबका साक्ठी और झआनन्दका पिंड है, वह स्वभाव भाव 
तेरा है, उसे अपना न मानकर करके भावकों और शरीरादिके भावकों अपना-- 
निजका मान रहा है, सो यह तुमे शोमा नहीं देता | हे भाई ! गंग-देष 
के भाश्रित खनेंमें तेरे स्वभावभाव की हीनता द्वोती है। तेरे आत्मामें अनन्त 
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गुणों का अनन्त वैमव भरा हुभा है। ऐसा समझाने पर यदि समभनेवाले' 
जीवकी दृष्टि अपने अभिन्न झात्मा पर पहुँच गई तो जो भेद करके समझाया 
गया, वह्द व्यवद्वार या निमित्त कहलाता है | 

भगवान तीपकर देवने कद्दा है कि जो निमित्ताश्रित भाव होते 
हैं वे तेरे है । उन्हें तेरे कहनेका कारण यह दै कि वे पराश्रित रागादि भाव 
तेरी अव्पामें होते हैं, इसलिये तू पुरुषा् करके उन्हे दूर कर | पराश्रितमाव 
तुकमें होते हैं यह कहना सो व्यवद्वार है। जो ज्ञान है सो तू है जो दर्शन 
है तो तू है, और जो चारित्र है सो तृ है, इस प्रकार गरुणके मेद करके 
व्यवहार कहने पर वह परमाथकों समझ जाता है कि भरे | यह्द विकारी भाव 
त्रिकाल मुझमें नहीं है, मेरे श्रमेद शरत्मा में यह रागादिके मेद नहीं हैं, ज्ञान, 
दीन, चाज्िके विकल्य-मेद मेरे अमेद-आत्मामें नहीं हैं, इस प्रकार प्रसाथको 
समम ले तो ब्यवरह्वार उपकाररूप हुआ कहलाता है। यदि स्वय परमार्यको 
सममें तो व्यवहार को निमित्त कह्म जाता हैं । 

क्षानी से श्री गुरु कहते हैं कि हे भाई ! तूने रोग किया; द्वेष 
किया और अनन्त मव धारण किये, किन्तु वह तेरा सरूप नहीं है, तव उसे 
ऐसा लगता है कि भरे ? मैने अनन्त भव धारण किये है, वे क्यों कर दूंर 
होंगे ? तब ज्ञानी कहते हैं कि-जो नित्य निरतर जानने वाला है सो व्‌ है, 
और जो छु्च का पिंड है सो व्‌ है, तथा राग-स्नेह 'या क्रोषनमान रूप तू नहीं 
है, इस प्रकार मेद करके समझाने पर, यदि वह यह समझ जाये कि भाक्मा 
अखंड गुणों का पिंड है, तो धर्म तीर्थ की प्रदृत्ति के लिये व्यवह्दार कपन 
न्याय संगत है । 

परन्तु यदि व्यवद्वारनयन दर्शाया जाये तो परमार्थतः शरी( से जीव 
को मित्र बताया जानेसे श्रक्न-त्पावर जीवोका निःशकतया मर्दन-घात कर 
डालने पर मी हिंसाका अभाव सिद्ध होगा, जैसे कि भस्मके मर्दन कर देनेमें 
दिंसाका शमाव होता है, और इस प्रकार तो बधका ह्वी अभाव द्वो जायेगा । 

परमार्गसे तो यह आत्मा ही परमात्मा जैसा है, और दूसरा भात्मा भी 
परमात्मा जैसा है, किन्तु शरीर मेश है, राग मे है, इस प्रकार अपनेपनकी 
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बुद्धि है, और एकलवकी बुद्धि है, उसके हिंसा करनेका भाव द्वोता है । 
परमानसे शरीर और आत्मा भिन्न हैं तथापि निःशकतया मारनेका जो भाव 
होता है, उसीमें व्यवहार सिद्ध होता है । जिसकी दृष्टि शरीर पर दै, ऐसे 
ब्रस-स्थावर जीवोंको मारनेका भाव या अपने शरीर पर रागका भाव परमार्थ 
नहीं किन्तु व्यवहार ही है, क्योंकि भ्रात्मा निर्विकार है | 

तेरा मार्मेका भाव हो, और यदि वह मारनेका, भाव-हिंसाका भाव 
तेरे झाम्मासे सर्वधा मित्र हो तो हिंसाका श्रभाव हो जायेगा, और इससे 
बन्धनका भी श्रमाव हो जायेगा, किन्तु ऐसा नहीं है। उस हिंसाका भाव 
तेरी आत्माकी अवस्थामें होता है, इसलिये उस छिंसाका भाव होने पर तुमे 
'बन्ध होता है । उस हिंसाका भाव तेरे श्रत्माकी अवस्थामें होता है, ऐसा न 
माने तो बन्‍्धका भी भभाष हो जायेगा, और बन्धका अभाव होनेसे मोक्षका 
भी श्रभाव हो जायेगा । 

हिंसाके भावकी भौति ही भू, चोरी, कुशील आदिके भाव मी श्रा- 
ताकी अवस्पामें होते हैं | यदि ऐसा न माने तो उसे दूर करनेका पुरुषार्थ 
भी कहाँसे करेगा ! 

अपने शरीर पर राग है, इसलिये दूसरे जीवोंकों मशनेका द्वेष होता 
है । रागमें और द्वेषमें शरीरका निमिच् है, सो वह सी व्यवद्दार है । 

परमार्थसे शरीर और आत्मा सर्ववा मिन्न है, इसीग्रकार यदि व्यव- 
'दारसे भी मिन्न हों तो शर्त स्थावर जीवोंके शरीगको मसल्ल देने पर पापका 
- अभाव ही सिद्ध होगा, किन्तु ऐसा नहीं है। राग-द्रेघका भाव, शरीर संबंधी 
मोहका भाव अपने में विद्यमान है, सो वह सब व्यवद्टार संबन्ध है, ऐसा सम- 
झना चाहिये | अपने शरीर श्रौर आत्माका आकाशक्षेत्रकी अपेक्षासे एकस्तेत्रा- 
वगाहरूप सम्बन्ध है, इसीप्रकार श्रन्‍्य झत्माका और उसके शरीरका एकक्षेत्रा- 
बगाह-सत्रंध है | जब तू ऐसे संत्रन्धकों लक्ष्में लेता है तब तेरी मारनेकी 
जृत्ति द्वोती है, इसलिये त्रस-स्थावर जीवोंको मारनेका विकक्ष्प -मंलिन् भाव 
है, और उस भावका और तेरे आक्ाका संबध है ऐसा समझना चाहिये- - 

उसी प्रकार देव, गुरु शासत्र की विनय करना मी व्यवद्वार है । 
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जब तक समू्ण वीतराग नहीं हुभा तब तक ऐसा भाव होता है कि यह देव, 
गुरु, शात्र विनय कामे योग्य हैं और मे विनय करनेवाला हूँ | इस प्रकार देव, 
गुरु, शात्न के प्रति बहुमान और विनय हुए बिना नहीं रहती, तपापि वह 
भाव व्यवहार हैं | 

शरीर और थ्रात्मा को मिन्न कह है, वहाँ यह श्रपेक्षा मी है कि 
शरीर और आत्मा का सम्बन्ध है। झात्मा प्ृथक्‌ है ऐसा कहते ही पर के 
सम्बन्ध का इतना व्यवहार झा जाता है । तूने शरीर का सम्बन्ध माना है, तने 
पर का भाश्रय माना है, इसलिये व्यवहार कहते हैं| 

पुणय-पापका जो भाव द्वोता है, उसमें 'त्‌ श्रटक रहा है, इसलिये उसे 
टालने को कह्दा जाता है। जो ईसादि के परिणाम होते हैं उन्हें बताये बिना, 
उन्हें दूर करने का प्रयक्ञ नहीं वन सकेगा, वन्धभाव को सममे विना मोक्ष का 
पुरुषार्थ नहीं हो सकेगा | 

वंधके माननेमें दूसरी वस्तु निमित्त है, वष्द व्यवद्दार बताया है; जो कि 
जानने योग्य है, किन्तु अगीकार करने योग्य नहीं है । जाननेरूप से 
अंगीकार करने योग्य भवश्य है, किन्तु वह व्यवहार रखने योग अर्थात्‌ 
अंगीकार करने योग्य नहीं है | 

एक वस्तु किसी दूसरी वस्तुकी अपेक्षाके विना छोटी बड़ी कैसे कही जा 
सकती है ? इसी प्रकार आत्मा अनन्त गुर्णो का पिंड-बस्तु है, और कर्म दूसरी 
वस्तु है, वह कर्म विकार में तिमित्त है। उस विकारभावर्म झात्मा फँसा 
इओझा न हो तो मुक्त होनेकी बात कैसे कही जायेगी ? क्षात्मा मुक्त ही है, 
ऐसा कहने पर बन्ध की अपेक्षा साथ में भाती है, सो व्यवहार है | 

मात्र अपनी शपेक्षाका होना निश्चय है। वास्तविक दृश्टसे वस्तु 
में बंध नहीं है। यदि वस्तु बंधी हुई हो तो वह छूट नहीं सकती। वस्तुका 
स्वरूप तो एक समयमें परिष्ण है। वह वस्तु किसीसे पकड़ी नहीं 
जाती और छूट मी नहीं सकती। भगवान शात्मा वर्तमान एक समयमें 
अनस्त गुणोंका परिपूर्ण पिंड है, उस में जो बंध अवस्था है; सो वह 
मी व्यवद्दार है, और छूटने की भवस्था मी व्यवद्दार है। पर से निशज्ञा 
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वर्तमान समय में परिष्रणा तत्व है, ऐसी दृष्टि के बल से व्यवहार छूटता है । 
श्रज्ञानीकों व्यवहार्से बताया है, कि व्यतहरसे श्रस्था मलिन हुई है उसे जान, 
किन्तु निश्चयसे हू संपरण-परिप्ण तव॒है, ऐसी दृष्टि कम, ऐसा वहनेसे यदि 
वह समझ जाये तो व्यवहारके उपदेशसे समझा है, ऐसा आरोप करके कहा 


जायेगा | 
आत्माका खरूप ऐसा है, इसप्रकार उपदेश देते ही व्यवहार आ 


जाता है। निश्चयसे तू श्र॒ए्ड, अ्रमेद और परसे निराला तत्व है, ऐसा सम- 
भाते ही व्यवहार ञआआ जाता है। क्‍योंकि तवका स्वरूप ऐसा है, यह कहने 
पर यह स्पष्ट होता है कि उसे तू समझा नहीं है, यही व्यवहार है, भ्पवा 
वस्तु को समझते हुये गुश-गुणीका भेद करके समझाना पड़ता है सो यही 
व्यवहार है | 

निश्चय पूर्वक व्यवहार समझें आये तो वह यथार्थ समझ है | यदि 
भेद करके समझाया जाये कि यह पुरुषका आत्मा है, यह स्रीका श्रात्मा है, 
यह पशु पत्तीका आत्मा है, तब प्रस्तुत जीव समझ जाता है कि यह्द भात्मा 
मिन्न मिन्न हैं किन्तु समी आत्माओंका खरूप मिन्न मित्र नहीं हे; स्वरूप तो 
सबका एक ही प्रकार का है। जो ज्ञान है सो श्राक्षा है, जो दरशन दै सो 
आता है, और चारित्र है सो श्रात्मा है, इसप्रकार गुरुके द्वारा समभाये 
जाने पर स्रय अमेद आ्ात्माका स्वरूप समझ जायें तो वह व्यवहारके भेद 
बतानेसे समझा है, यह कहलायेगा | गुरु उपदेश देते हैं उसीमें व्यवहार 
आाजात। है। यदि उपदेशसे स्वयं वास्तविक स्वरूप को समझ ले तो गुरुके 
उपकार का निमित्त कहलाता है। समझ तो ख्से है, किन्तु उपचारसे 
यह कहा जाता है कि-व्यवद्वास्से समझा है। 

यदि हिंसादि का भाव न बताया जाये तो उसे दूर करने का प्रयल 
मी नहीं करेगा | निश्चयपूक व्यवहार के लक्षमें भाये बिना बधका व्यवहार 
दूर नहीं होगा । वास्तवमें तो हिंसा, कूठ, चोरी इत्यादिके भाव निश्चय दृष्टि 
के लक्षमं भाये बिना दूर होते द्वी नहीं | मेरे स्वरूपमें वे माव है ही नहीं, 


ऐसी दृष्टिके बिना वे भाव दूर नहीं हो सकते । “अस्ति स्वरूप में कौन हूँ! 
रद 
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इसकी अ्रद्धाके बिना विकार की नास्ति होती ही नहीं। ऐसी श्रद्धा होनेके 
वाद मी श्रव्प हिंसा, झूठ, चोरी इत्यादिके भाव रहते हैं, किन्तु वे ऋमश: 
दूर हो जाते हैं, ्रतीति होनेक्रे पश्चात्‌ तत्काल ही बीतराग हो जाये ऐसा नहीं 
होता | स्वरूपकी श्रद्धा होनेक्े वाद अस्थिरता दूर होकर ऋमशः स्थिस्तारूप 
चारित्र होता है ऐसा ही वस्तु स्वभाव है। यदि कोई जीव भात्त ग्रतीति होने 
के बाद अन्तमुहतमें केवलज्ञान प्राप्त करले तो उसमें मी अन्तरभुह्॒त का का 
तो पडता ही है | प्रतीति होनेके पश्चात्‌ एक संमयमें किसीको केवलज्ञान 
नहीं होता । प्रतीति होनेके बाद जो श्रह्प शुभाशुम भाव रहते हैं, उसे 
आचार्य देवने बताया है. कि-ठ्‌ जरा ठहर, श्रमी पूर्ण नहीं होगया, अभी 
अस्फिता शेष है, धवस्थामें अधूरापन है, उसे समक ओर जान ) जब तक 
वीतराग न हो तब तक उस उस कालमें उस अवस्था को यथावत्‌ जानना 


सो व्यवहासनय है | 
बिकारी पर्यायके होने पर भी निर्विकार स्वमावकी ग्रतीति हो सकती 


है | चारित्र गुणर्भ विकार होने पर भी समस्त परिप्रणी तल्लकी श्रद्धा और 
ज्ञान हो सकता है। वह यह बतलाता है क्रि-युणोमें कथवित्‌ भेद है, 
समस्त गुणोक्रि कार्य श्रलग हैं, गुणोमें यदि कथचितू मेद न हो तो सम्यक्‌ 
दर्शनके होते ही तत्काल वीतराग हो जाना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता | 
अखणड द्रब्य की प्रतीति होने पर मी चारित्रयुणर्म विकार बना रहता है, 
इसलिये गुणोमें कथचित्‌ भेद है, और इसलिये गुरास्पानके भी भेद होते हैं । 
गुणोंमें कपचित्‌ मेद होनेसे स्राव दृष्टि होनेके बाद तत्काल ही वीतशागता 
नहीं हो जाती, इसलिये गणस्थानके मेद होते हैं । 

द्रव्य अखण्ड है, वह अनन्त गरुणोंकी पिंडरूप वस्तु है, उस प्रत्येक 
गुणकी जाति मित्र मित्र है, लक्षणकी कपेज्षसे गुणों कपचित्‌ मेद है। 
प्रत्येक गुशका कार्य मिन्न मिन्‍न है, ज्ञानगुण जानने का, दरशन गुण प्रतीति 
का और चारित्र गुण स्थिरता का कार्य करता है। इस प्रकार मित्र मिन्‍न 
गुण मिन्‍न मिन्‍न कार्य करते हैं। और इस प्रकार बस्तुमें 'गुण-मेद हैं” तथा 
गुणमेद होंनेसे पर्यावमेद भी है | 
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जैसे सोना पीला, चिक्रता और भारी आदि गुणोसे अखण्ड है, 
पर्तु फ्पचित्‌ गुशमेद है । पीलापन, चिकनायन, भारीपन आदि गुणोके 
लक्षण भिन्न हैं, उनके प्रकार अलग हैं, औ कार्य अलग है इसलिये कथचित्‌ 
गुण भेद है । 
| सम्पकू दशन होने पर बुद्धिपरपेकत विकह्य छूट जाते हैं, फिर भी 
अबुद्धि पृषेक विकल्प रह जाते है, इसलिये गुण भेद भी रह जाता है, श्रत, 
सम्यक्‌ दर्शनके होने पर तत्काल ही केवलज्ञाव नहीं हो जाता | कोई जीव 
तत्काल ही केग्लज्ञान प्राप्त कर ले तो मी वीचमें अन्तमुह्त का शऋन्तर तो 
होता ही है। इसका कारण यह है कि गुर्णो मे कथवित्‌ भेद रह जाता है, 
इसलिये वस्तु और पर्याव का भेद होता है, सम्पकूदशन ओर केवलज्ञान होनेमें 
बीचर्म अन्तर पड़ता है| 
छुट्टे गुणस्थानमें मुनिके बुद्धिपत्क विकल्प हो ओर ओआतध्यानके 
परिणाम विद्मान हों तो मी वहों निजरा विशेष है, क्योंकि वहों तीम कपायों 
का अभाव है, और चारित्र गुण की पर्याय विशेष है। चौथे गुणरपानमें 
बुद्विपृतक विकल्प न हों निर्विकल्प स्वरूपमे स्थिर हो गया हो तो मी बहें 
तीन कषाय विद्यमान हैं, इसलिये निशा कम है, अतः गुण मेद है, चारिद्र 
भादि गुणोंका परिशमन कम्त हे, इसलिये व्यवहारनय अनेक प्रकार का है। 
सम्यक्दशनके होने पर बुद्धिपृंवक विकल्य छूट जाये तो भी गुणों 
का परिणमन कम-बढ़ अर्थात्‌ तारतम्यरूपसे रहता है । यदि ऐसा न हो तो 
एक गुणरूप वस्तु हो जाये, किन्तु ऐसा नहीं होता, वस्तु तो अनन्त गुणों 
की पिंडरूप होती है। 
वस्तु में अन्नत गुणों का परिणमन कप्त-जढ़-तारतम्यरूपसे होता 
है | गुणोके परिणमन्में अनेक प्रकारकी विचित्रना है, इसलिये व्यवहार- 
नय भी अनेक प्रकार का है। सम्पकृदरशन होने के बाद तत्काल ही वीतराग 
नहीं हो जाता । सम्यकृदृष्टि से एक समय का परिशम्रन नहीं पकड़ा जाता, 
यदि पकड़ा जाये तो केवल ज्ञान हो जाये | सम्यक्दशन ग्राप्त होने के बाद 
चारित्र गुण की पर्याय अप्ूणे रहती है, इसलिये केवलज्ञान तत्काल नहीं होता | 
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इस प्रकार गुणों के परिणमन में मेद रहता है। सम्यकृदरशन प्राप्त द्वोनेके 
बाद तत्काल ही केवलज्ञान नहीं होता, क्योंकि चारित्र, ज्ञान और दर्शनगुण की 
पर्याव भू है | यद्यपि द्शनगुण की (उपशम और ज्ायोपशमिक) पर्याव आए है 
पल्तु दर्शन गुण की पर्याय का विषय पूर्ण है, दृष्टि का विषय अपू्ण नहीं 
है | चारित्र गुण में विकार होने पर मी दशन गुण की पर्याय वस्तु का पर 
विषय कर सकती है | दृष्टि की पर्याय अपरर्ण है परन्तु इृष्टि का विषय पूर्ण है। 

अनन्त गुणों की पिंडरूप अमेद वस्तु न हो तो भमेद दृष्टि नहीं 
हो सकती । द्रव्यदृष्टि से गुण अमेद हैं, इसलिये एक गुण के प्रगठ होने पर 
समी गुणों का अश प्रगठ होता है | यदि वस्तु अमेद न हो तो एक गुण के 
प्रगट होने पर समस्त गुणों का अश प्रगठ न हो। यदि कचित्‌ गुण भेद 
न हो तो साधक स्वभाव न रहे, तत्काल ही केवलज्ञान ह्वो जाता चाहिये | 
इसलिये कर्यचित्‌ गुणमेद भी है, और द्रव्य दृष्टि से वस्तु अमेद है | 

दृष्टि का विषय ध्रुत्र है, अपने में होनेवाली मलिन अवस्था पर इष्टि 
का लक्ष नहीं है | दृष्टि के साथ रहने वाला ज्ञान, दृष्टि को जानने वाला ज्ञान 
प्रलम्बरित द्वोता है. कि मै इस अवस्था तक सीमित नहीं हूँ, में तो परिपूर्ण हूँ, 
इस प्रकार भावी होनेत्राली मलिन अवस्था का वह ज्ञान स्रामी नहीं होता । 
अपने में द्वोने वाली अवस्था पर दृष्टि का लक्ष नहीं है, इसलिये बाहर होने 
वाली पर पदार्थों की श्रवृस्था पर भी उसका लक्ष नहीं है | अ्रपना द्रव्य ही 
दृष्टि का विषय है | अपने में होने वाली मलिन या निर्मल पर्याय को देष्टि 
स्वीकार नहीं करती, इसलिये वह दूसरे दब्य की मलित या निर्मल पर्याय को 
मी स््रीकार नहीं करती । अपने में होने वाली मलिन अवस्था छाणभर के लिये 
है, इसलिये वह श्रपने हब्य को द्रव्यदृष्टि से हानि या लाभ नहीं करती। 
जो अवस्था अपना हानि लाम नहीं करती, वह दुसरे जीत्रों की अवस्था को 
सी हानि लाम नहीं करती, और अन्य जीवों की अवस्था अपनी अवस्था को 
हानि लाभ या सद्दायता नहीं करती | इस प्रकार दृष्टि निमित्त नेमिन्तिक 
सम्बन्ध को स्वीकार नहीं करती | दृष्टि का विषय मात्र प्रुप ही है। अन्य 
दब्य का प्रौष्य्त अपने में नास्तिरूप है और खय प्रौव्य अपने में भस्ति 
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रूप है | इस प्रकार दृष्टि का विषय अकेला ध्रुत्न है| दर्शन का विषय अकेला 
भ्रव है, पस्तु ज्ञान ध्रुव को, मलिन निर्मल पर्याय को और निमित्त नैमित्तिक 
सन्बन्ध को जानता है । दृष्टि का विषय पृणे है । पहले दशनगुण की पर्याय 
प्रगट होती है, और फिर चारित्र गुण की पर्याय प्रगट होती है | इस प्रकार 
समी गुण एक ही साथ एक से कार्य नहीं करते तथा एक साथ पूर्ण नहीं होते 
इसलिये वस्तुमें कथचित्‌ गुण मेद है । 

यह शरीर और आत्मा दोनों मिन्न वस्तु हैं, वे दोनो वस्तुएं एक 
नहीं है। आत्मा और शरीर दोनों एक ही स्थान पर रह रहे हैं सो अपनी 
अपनी अवस्था भौर योग्यताके कारण रह रहे हैं | दोनों एक ही स्थान पर 
रह रहे हैं, ऐसा कहना सो व्यवहार है। आत्मा आत्ाके क्षेत्रमे है और शरीर 
शरीरके च्षेत्रमें-मैते दूध और पानी एक ही लोठेमें एकनित हैं अर्थात्‌ दोनो 
एक ही क्षेत्र एक साथ विद्यमान हैं, यह व्यवरद्ार है, किन्तु दोनो एक स्थान 
पर एकत्रित रहते हुये भी दूध पानीरूप या पानी दूधरूप नहीं हो जाता, दूध 
दूधमें, और पानी पार्नीमें | 

जैसे आत्मा और शरीर दोनो एक ही श्राकाश क्षेत्रमें एकत्रित होकर 
रहे हैं, तयापि भात्मा आत्माके क्षेत्रम है और शरीर शरीरके क्षेत्रमें । आत्मा 
ज्ञान, दरीन, चारित्र श्रादि अनन्त गुणोका पिंड है; और शरीर वर्ण, रस, गंध, 
स्पर्श श्रादि गुणोसे परिपृण रजकणोका पिंड है। वे अपनी अपनी अवस्था 
की योग्यताके कारणसे रह रहे हैं | ॥ 

भात्माकी अ्रतिक्षण द्ोनेवाली श्रवस्थामें (जकणकी अवस्था नहीं है, 
ओर रजकंणकी प्रतिक्षण होनेवाली अ्रवस्थामें आत्माकी श्रवस्था नहीं है | 

भत्माके अनन्त गुणोंमें रजकणके कोई मी गुण नहीं आजाते, और 
रजकणके अनन्त गुणोमें भ्रामाके कोई मी गुण नहीं पहुँचते | प्रत्येक वस्तु 
आने अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावमें हे, पर-वस्तुक्े द्रव्य, क्षेत्र, काल, मावमें 
नहीं है, भपने अपने स्वचतुष्टतया अपने अपनेमें हैं | 

परमार्थनय जीवको शरीर तथा राग, द्वेष, मोहसे मिन्न कहता है। 
यदि उसका एकान्त पक्ष प्रद्षण किया जाये तो शरीर तथा राग, द्वेष, मोह, 
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पुदृूगलमय कहलायेंगे, और ऐसा होनेते पुदूगल का घात करनेसे हिंसा नहीं 
होगी, तथा राग, दवेप, मोहसे बन्ध नहीं होगा । इस प्रकार परमाशसे जो 
ससार और मोज्ष दोनोंका अभाव कहा है, वही एकान्तसे सिद्ध होंगे, किन्तु 
ऐसा एकान्त रूप वस्तुका स्वरूप नहीं है | 

काम, क्रोध, हिंसा, कूठ, दया, दान इत्यादि माय आप्मार्मे स्वभाव- 
इृष्टिसे नहीं हैं, आत्मा तो पवित्र ज्ञानमूर्ति, शुद्धतासे परिपरण तत्व है । उत्त 
दृष्टिको परमाये दृष्टि, सत्य दृष्टि या अपना संत्यस्वरूप इत्यादि कुछ भी कहा जा 
सकता है। उस दृष्टि को एकान्त रूपसे लिया जाये, और जितना व्यवहार समतन्ध 
है उतना पक्त न लिया जाये तो व्यवहार सम्बन्ध को माने त्रिना वह परमा्पसे 
मिन्न है, ऐसा भी नहीं बताया जा सकेगा | 

रागौकों शरीरमें अनुकूलताके समय राग और ग्रतिकूलताके समय 
द्ेष होता हे। उस राग-द्वेषमें शरीर निमित है | स्वय विकास युक्त 
द्वोता है, इसलिये राग द्वेष होता है, किन्तु उसमें शरीर की उपस्थिति 
है, इतना सम्बन्ध है | 

व्यवहारसे सचेत शरीर ओर अचेत शरीर कहलाता है | यहाँ सचेत 
अर्थात्‌ जीव बाला शरीर मात्र श्रये होता है, किन्तु यदि शरीर को एकान्तत, 
संचेतन मान लिया जाये तो भूल होगी जब तक णीव रहता है, तब तक 
शरीरमें जीवका आरोप किया जाता है, इसलिये शरीरकों सचेत फह्ठा जाता है, 
जो कि व्यवहार है | किन्तु वास्तव में देखा जाये तो शरीर सचेत नहीं है। 

परमार्थ दृष्टिमें दूसरे जीबोंकों मारनेका माव मी आम्मामें नहीं होता | 
किसीके शरीर और श्रात्माका सम्बन्ध है और अपने शरीर और झात्मा का 
सम्बन्ध है, उसे मी परमार दृष्टि स्वीकार नहीं करती, क्योंकि शरीर और 
आत्मा सर्वथा मिन्न हैं । 

किन्तु यदि व्यवह्वारसे मी आप्मामें बन्ध न हो तो बन्ध को दूर करके 
मुक्त होनेका उपदेश न दिया जाये, और यदिहिंसा का भाव आत्मा की पर्याय 
पंद्ोता ही न दो, तो उस भाव को दूर करने का उपदेश न दिया जाये। 
यदि शरीर और आत्मा का कोई भी सम्बन्ध स्वीकार न करे तो किसी जीवको 
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मारने का भाव ही न हो | किसी जीवको मारने का भाव होता है, इससे यह 
स्पष्ट है कि शरीर और आत्मा का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है। शरीर और 
आत्मा का एक ही स्थान पर रहने का अपनी अपनी पर्याय की योग्यताके 
कारण सम्बन्ध है। शरीर ओर श्ात्मा का सन्बन्ध है, ऐसा लक्षमें भाने पर 
ही दूसरे जीवको मारने का भाव होता है । 

आत्माके साथ ही एक ही स्थान पर शरीर की उपस्थिति है; इसलिये 
शरीर और श्रात्मा का सम्बन्ध है, ऐसा कहा जाता है, किन्तु भात्मा का 
स्वभाव तो शुद्ध ज्ञायक है, और हिंसा, दया, राग, द्वेष आदि भार्वों का 
बतमान अवस्था तक ही सम्बन्ध है। उस विकारी भवस्था का सम्बन्ध ज्ञातव्य 
है, किन्तु रखने योग्य नहीं है । इसी प्रकार शरीर और आत्मा का एक ही 
स्पान पर रहने का संबंध ज्ञातव्य है, किन्तु रखने योग्य नहीं है। 'संबंध है! 
यह ज्ञातव्य है, किन्तु अगीकार करने योग्य नहीं हे | 

जैसे छाछु बिलोने की मधानी के रस्सी के दो छोरों में से यदि 


दोनों को एक ही साथ खींचे तो मक्खन नहीं निकलेगा, दोनों के छोड़ देने 
से भी मक्खन नहीं निकलेगा, एक को पकड़ रखे और दूसरे को छोड़ दे तो 
मी मक्खन नहीं निकलेगा, किन्तु यदि एक छोर को खींचे और दूसरे को 
ढील दे तो मक्खन निक्ल्षेगा । इसीग्रकार वस्तुखरूप को समझे के लिये 
दो नय होते हैं, एक निश्चयनय और दूसरा व्यवहारनय | उन दोनो नयथों 
को न सममे तो भ्रात्मढितरूप मक्द्नन प्राप्त नहीं हो सकता, दोनो नयों को 
एक्रान्त रूप से पकड़ रखने से मी आत्महित नहीं होगा, व्यवह्मस्तय को 
एकान्त रूप से पकड़ रखे और निश्चयनय का निपध करे, तो भी हित न 
होगा, यदि निश्चयनय को एकान्त रूप से पकड़ रखे और व्यवहासनय का 
खरूप यथावत्‌ न जाने, तथा यह कहे कि किसी मी श्रपेत्षा से आत्मा, 
में व्यवहार है ही नहीं तो मी आत्मा का हित न होगा, धर्म नहीं होगा, किन्तु 
जब निश्चय की बात सममझ्लायी जाये तब व्यवहारनय की कपेज्ञा बक्त में 
रखे, ओर जब व्यवहारनय की बात समझायी जाये तब निश्चय नय की 
अपेक्षा लक्त में रखे, इस प्रकार दोनों नय जो ख़रूप बतलाते हैं, उत्त खढ़प 
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भली भाँति यपावत्‌ सममे तो ज्ात्मा का हित हो, घुछ्व प्रगट हो और मुक्ति 
प्राप्त दो । इस प्रकार दोनों नयों के ज्ञान की एकता होकर प्रमाण होता है। 
जो निश्चय और व्यवद्वासतय का विषय है, उसका ठीक ज्ञान करके दोनों 
का मेल होकर प्रमाण होता है और प्रमाण ज्ञान के होने पर मुक्ति होती है। 

कितने ही लोग निश्चय का एकान्त पकड़ रखते हैं, किस्तु मात्र 
निश्चयनय की अपेक्षा ली जाये तो उसमें अन्य-मोत्ष नहीं हो सकता । एक 
मत ऐसा है कि आ्मा में जो राग द्वेष आदि दिखाई देता है, और जो 
शरीशदि बाह्य क्सतु्ँे दिखाई देती हैं वह सर श्र8 है, किन्तु वत्तु खरूप 
ऐप्ता नहीं है | बाह्य वस्तु जगतमें है। किन्तु तेरे क्षाप्रा में नहीं है | इसका 
यह झर्थ नहीं है कि वह वस्तु जगत में नहीं है | राग,देष और मोह झांता 
की भवस्था में द्वोते तो हैं, किन्तु वे आत्मा के खभाव में नहीं हैं; इसका 
अर्थ यह नहीं है कि भाव की अवस्था में विकार होता ही नहीं । जड़कर्म 
रूप अन्य वस्तु है, वह जब भरात्मा भूल करता है तब विकार में निमितत 
होती है | राग द्वेष तेरे खरूप में नहीं हैं, इसलिये अरभूतार्थ हैं, किन्तु गग 
द्ेष अवस्था में मी नहीं हैं ऐसा मानना मिथ्या है, व्यवहार में अवस्था से वन्ध 
है इतना स्वीकार न करे तो वह एकान्त इंष्टि है | आत्मा की पर्यायमें शुभा- 
शुभभाव होते हैं, इसलिये वे भादरणीय हों सो बात नहीं है, किन्तु होते हैं! 
इतना स्वीकार करने की बात है| यदि सर्वेधा अवस्था से मी अवन्ध माना 
जाये तो हिंसा विषय इत्यादि के भश्ुभ माव छोड़कर दया, दान, अह्मचर्य 
इत्यादि के शुममाव कश्नेज्ा और शुभ मात्र दूर करके शुद्धगाको प्रगट करनेका 


मी भ्रवकाश नहीं रहता | 
कुछ लोग एकान्त व्यवद्वार को पकड़ लेते हैं, ओर मानते हैं कि मात्र 


शुभपरिणाम करते रहनेसे धर्म हो जायेगा, शरोर मोक्ष मिल जायेगा, किन्तु ऐसा 
मानना मिथ्या इष्टि है, क्योंकि त्रिकालमें मी शुभसे शुद्धवी प्राप्ति नहीं हो सकती, 
विकार करते करते त्िकालमें सी अविकरार भाव प्रगट नहीं दो सकता । यपार्थ 
स्वरूप को सभमे बिना निश्चयनय और व्यवह्ास्नय नय नहीं किस्तु नयाभास 
हैं, उन्हें निश्वयमास ओर व्यवद्वारामास कह्दा जाता है | 
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यथा्तया निश्चय और व्यवह्ारका स्वरूप समभनेसे मुक्ति होती 
है । यथाथे निश्चय दृष्टि व्यवहारका नाश करनेवाली है | मैं आत्मा एक समयमें 
परिपूर्ण तत्व हूँ. ऐसी दृष्टि का नाम निश्चयर्दृष्टि है, ऐसी प्रतीति होनेके बाद 
स्वभाव दृष्टिके बलसे राग, हैष, हिंसा, झूठ इत्यादि शुभाशुभ भाव क्रमशः कम 
होते जाते हैं, और निर्मल अवस्था बढ़ती जाती है, वह जो जो होता है उसे 
जानना सो व्यवद्वारनय है। साध्य-साधक भावका जो भेद होता है, वह भी 
स्वभाव दृष्टिके बलसे पृ स्थिरता होने पर उस मेदका व्यवहार मी छूट जाता 
है। निश्चय दृष्टिका बल उस व्यवहारका नाश करनेवाला है। जिस जिस 
भूमिकासे जो जो अवस्था होती है, उसे जानना सो व्यवहास्तय है । शम्ुक 
अंशर्मे आत्माकी शुद्ध भूमिकार्मे पहुँचने पर मी अभी अआप्रूणे है, इसलिये भशुभ 
मावकों दूर करके व्रतादिके जो जो शुभ परिणाम झाते हैं, उन्हें जानना सो 
व्यवहारतय है। यदि व्यवहार को न माने तो सम्पृणे उपदेश व्यर्थ जायेगा । 
कई लोग कह करते हैं कि स्थादूशाद श्र्थात्‌ ऐसा भी हो सकता है, और 
वैसा मी हो सकता है, किन्तु वास्तव स्थादबादू ऐसे चकरीवाद (सशयवाद) 
के समान नहीं है । 

थात्मा जिस भपेच्षासे शुद्ध है, उस अपेक्तासे अशुद्ध नहीं है, और 
जिप भपेज्षासे अशुद्ध है, उस अपेक्षासे शुद्ध नहीं है, दोनों की अपेक्षा श्रलग 
अलग है, यह स्थादवाद्‌ है। ओर जिस अपेक्षासे शुद्ध है उसी श्रपेक्षासे 
अशुद्ध माना जाये तो वह चकरीबाद है। ओर शुद्धभावसे भी मुक्ति हो सकती 
है, तथा शुभभावसे मी मुक्ति हो सकती है, ऐसा मानना सो चकरीवाद है | शुद्ध- 
भावसे मुक्ति होती किन्तु शुभभावसे मुक्ति नहीं होती, ऐसा मानता सो स्थाद- 
वादू है । दोनों नय ज्ञातव्य हैं, किन्तु आदरणीय नहीं हैं | श्रात्माकी अवस्था 
में गग-द्वेष द्ोता है, उसे दूर करके वीतराग हुआ जाता है, किन्तु खभावमें 
पुण्य पापादि कुछ नहीं हैं, तथा दोनों का ज्ञान करनेसे वीततशग खरूप प्रगट 
होता है। ज्ञान तो दोनोंका करना चाहिये । किन्तु श्रादरणौय दोनो नहीं हो 
सकते | निश्चय और व्यवहार दोनों का ज्ञान करना चाहिये, किन्तु दोनों को 


ग्रहण करनेसे श्रत्माकी निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं होगी | 
२७ 
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निश्चय और व्यवहार दोनों झादरणीय नहीं हो सकते | जब विकार 
को आदरणीय माना जायेगा तब अंतरकमें जो निर्बिकार खभाव मत हश्ा है, 
उसका आदर (ग्रहण) नहीं होगा । भात्मा अनन्त गुर्णोका पिंड परिषरण ततन 
है, ऐसी निश्चय दष्टिको झादरणीय मानने पर पर्याय निर्मल हुये बिना नहीं 
रहती | पर्याय का निर्मल होना व्यत्रह्र है, और उसे जानना व्यवह्नारनय है | 
श्रात्मा परमार्थत परसे निराला है। निराला, निर्विकल्प खरुपसे है 
उप्तका ज्ञान कर और वर्तमानमें अवस्था मलिन है, उसका भी ज्ञान कर | 'होता 
है! उससे इन्कार करे तो ज्ञान मिध्या कहलायेगा, और उससे ज्ाभ माने तो श्रद्धा 
मिथ्या कहलायेगी । 
दृष्टि निमित को स्वीकार नहीं करती | दृष्टिकी श्रपेज्षासे व्यवहार हेय 
है। दृष्टि बिकारी पर्याय को स्वीकार नहीं करती, आृर्ण-पृर्ण अवस्थाकों मी त्वी- 
कार नहीं करती, इतना ही नहीं, किम्तु मीतर जो जो निर्मल शअबस्था बढ़ती जाती 
है, उसे मी स्त्रीक्ार नहीं करती । दृष्टिका विषय एक परिपूर्ण तत्व ही है । ज्ञानी 
की भपेक्ञासे व्यवहार ज्ेय (जानने योग्य) है, ओर चारित्रकी अपेक्षासे शुभाशुभ 
भावरूय व्यवहार विष है । 
यथार्थ दृष्टि होनेक्रे बाद देव गुरु-शाक्षकी भक्ति का व्यवहार बीचमें 
झाता है, इसलिये यदि मात्र परमार्थकों माने तो सत्रक्रा अभाष हो जायेगा | 
देव-ुरु-ाक्षत्री मक्तिका जो शुभभात होता है, उसका ज्ञान करे, किल्तु यदि 
उसे आदरणीय माने तो श्रद्धा मिथ्या कहलायेगी | जवतक आप्र्ण है, तबतक 
वीचमें शुभभाव आ जाता है, किन्तु उसका खेद है, अशुभ भावको दूर करवे 
शुभगावमें युक्त होता है, और वह युक्त हुआ इतने मात्रसे व्यवहार है । व्यवहा 
व्यवहारसे श्रादरणीय है, किन्तु वह श्रद्धा किचित्‌ मात्र मी आदरणीय नहीं 
है, यदि उसे श्रादरणीय माने तो श्रद्धा मिध्या कद्लायेगी, किन्तु इससे देव-गुरु- 
शास्तकी भक्तिके परिणाम बीचमें नहीं आते, ऐसा माने तो ज्ञान मिथ्या होगा | 
शुद्धमे विशेष स्थिर नहीं हुआ जाता और शुभभावमें युक्त न दो तो अशुभ परि- 
शाम होते हैं, इसलिये शुभभावमें युक्त होता है | चतुर्थ गुणस्थानमें देव-गुए-शात्र 
की मक्तिके शुभ परिणाम होते हैं, तत्पश्चात्‌ पद्म गुणजानमें ऋतके परिणाम 
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दूर करके खरूपमें विशेष स्थिरता होती है, वे सच्चे बरत है, और अशुभ परिणामों 
को दूर करके शुभ परिणामरूप व्रत मी बीचमें भाते हैं | अनके शुभ परिणाम 
और देव-गुरु-शात्रकी भक्तिक्रे शुभ परिणाम को जानना सो व्यवह्वाज्तय है। 
पस्मार्थदृश्टिके बलसे परूणे स्थिए्ता होने पर, शुभाशुभ विकल्पका व्यवहार और 
साध्य साधक भावके विकल्पके भेदका व्यवह्वार मी छूट जाता है, किन्तु श्रपूर्ण 
अवस्था है, तत्र तक विकल्पके भेद आये बिना नहीं रहते | वे आते हैं, उन्हे 
जानना सो व्यवह्ञारनय है । , 

मैं विकल्प रहित हूँ, निर्विकेल्प खरूप हूँ, उसे स्वीकार करनेसे ही 
लाभ है, ऐसा जाने और वर्तमान पर्यायमें मलिन अवस्था होती है, उसे जाने 
किन्तु उससे लाभ न माने । देव-गुरु-शात्ष इत्यादि निमित्त वीचमें आते हैं, 
उसे न माने तो ज्ञान मिथ्या है, और उससे लाभ होता है, ऐसा माने तो 
श्रद्धा मिथ्या है | विकारी पर्याय का वर्तमान अवस्था मात्रका भी सन्वन्ध नहीं है, 
ऐसा माने तो उसे वस्तुक्ा वास्तविक श्रद्धान, ज्ञान और आचरण नहीं हुआ। है | 

अवस्तुका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण भवस्तुरूप ही है, इसलिये ब्यवहार- 
का उपदेश न्यायग्राप्त | इस प्रकार स्थादवादू से दोनो नर्योका विरोध मिटा- 
कर श्रद्धान करना ही सम्पक्ल है। 

आत्माकी पर्यायमें राग-द्वेष और श्राति होती है, उसे न जाने तो 
अव्स्तुक्ा ज्ञान किया, और वस्तुका जैसा खरूप है, वैसा न जाने तो अवस्तु 
का ज्ञान किया कहलायेगा | जिसकी श्रद्धा यथार्थ होती है, उसका ज्ञान यथार्थ- 
तया ही जाननेका काये करता है, किन्तु जिसका ज्ञान मिथ्या है, उसकी अद्धा 
मी अवस्तु की ही कहलायेगी | अवस्थामें राग-द्वेष होता है, ऐसा नहीं माना, 
इसलिये गग देषकों दूर करके खरूपमें स्थिर होनेका आचरण नहीं रहा, इस 
लिये आचरण मी अवस्तुका ही हुआ | वस्तुका जैसा स्वरूप है, वैसा आचरण 
नहीं हुआ इसलिये अवस्तुका ही आचरण हुआ कहलायेगा । 

आत्माकी पर्यायमें वर्तमान श्रवसा पर्यत राग द्वेष होते हैं, इसे स्वी- 
कार न करे तो उसके श्रद्धा, ज्ञान, और चारित्र तीनो अबस्तुके हुए, और 
इसलिये वे तीनों मिथ्या कहलायेंगे | 


यदि ऐसा माने कि रंग द्वेष आत्माके खमावमें है तो भी अवस्तुकी 
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श्रद्धा, ज्ञान और अवस्तुका आचरण हुआ । और इसप्रकार उसके श्रद्धा ज्ञान 
ओर चारित्र तीनों मिथ्या हुए । जिम्तत्ी श्रद्धा सम्यक्‌ होती है, उसका ज्ञान 
और आचरण भी सम्पक्‌ होता है। जैसे--पानीका त्रिकराल अजएड खभाव 
शीतल है, किन्तु उसकी योग्यता वतमान अवस्थामें अग्निके कारण उष्णता 
होती है | श्रब यदि कोई उस उष्ण अबरस्पाको पानीक्रे सम्पूर्ण त्रिकाल खभाव 
में माने तो यह कहा जायेगा कि-उसने अवस्तुकी श्रद्धा की, अवस्तुका ज्ञान 
किया और अबस्तुका आचरण किया है | किन्तु जिसे तृषा मिठानी है उसे 
यह ज्ञान करना होगा कि पानीका खभाव तो त्रिकाल शीतल है, किन्तु वर्तमान 
में उसमें ठष्णता प्रगट हो गई है। यदि शीतलताका ज्ञान न करे तो वह यह 
मनेगा कि गर्म पानी ही पेय है, और इससे उसकी प्यास नहीं बुमेगी । यदि 
यह ने माने कि-वर्तमान खवस्थामें उप्णता आ गई है तो बह पानीकों ठडा 
करनेका प्रयत्न ही नहीं करेगा, ओर इसलिये उसकी प्यास भी नहीं बुमेगी | 
इसलिये पानीके शीत खमाव को, ओर वर्तमान उष्ण पर्याय को-दोर्नोको 
स्वीकार करे तो वह पानीकों ठडा करेगा, और उसे पीकर अपनी प्यास बुसा- 
येगा | तात्यय यह है कि-प्यासको बुफानेके लिये ज्ञान तो दोनोंका करना 
होगा, किन्तु उनमें से आदरणीय मात्र शीतलता ही है | 

इसी प्रकार भगवान आत्मा पूर्णानन्‍द ज्ञान जल से भरा हुआ सिद्ध 
परमाह्षा के समान है । सभी आत्माओं का स्वरूप वैसा ही है, किन्तु वतमान 
अवस्थामें कर्मके अवलम्बन से राग ह्वेष मोह, हर्ष, शोक इत्यादि होते हैं । यदि 
कोई उस वर्तमान अवस्था पर्यत ही सम्ूणे द्रव्य का स्वरूप मान ले तो यह 
कहलायेगा कि उसने अवस्तु की श्रद्धा की, अव्रस्तु का ज्ञान किया, और 
अ्रवस्तु का आचरण किया है | जो ससारदाबानलको बुाना। चाहता हो उसे 
यह ज्ञान करना होगा कि भात्मा का स्वभाव शुद्ध पवित्र और आानन्दस्वरूप 
त्रिकाल है, किन्तु बततान अवस्थामें राग-द्रेष और भ्रान्तिरूप मलिनता आगई 
है | आत्माका समाव त्रिकाल ज्ञान जलसे भरा हुआ है, यदि यह ज्ञान न करे 
तो मल्तिन अब्स्था को ही “आत्मा मानेगा, ओर ऐसा होने से उसका हुख 
दूर होकर उसे श्त्मशाति नहीं मिलेगी, और यदि यह मानेगा कि वर्तमान 
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अवस्था में राग-द्रेष तथा भ्रान्ति है ही नहीं, तथा श्रात्मा अवस्था दृष्टि से भी 
विल्कुज्ञ निर्म्त है तो मी वह मलिन अवस्था को दूर करके निर्मल अवस्था 
प्राट करने का प्रयत्न नहीं करेगा, और इसलिये उसे दुःख दूर होकर शाति 
नहीं मिलेगी, इसलिये भत्ता का त्रिकाल शुद्ध स्रमाव और वतेमान अवस्था 
की मलिनता दोनों को स्वीकार करे तत्र निर्मल अवस्था को ग्रगठ करने का 
प्रयन करता है, और इससे आत्मा के भनुप्म सुल्ध की प्राप्ति होती है। 
इससे यह निश्चित हुआ कि दुःख को दूर करने के लिये दोनो का ज्ञान 
करना होगा, किन्तु श्रादरणीय तो एक शुद्ध सभाव ही है । 
यदि यह माने कि राग द्वेष का आत्मा के साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं 
और आत्मा मात्र शुद्ध ही है, तो मी उतने समूणे वस्तु को नहीं जाना इसलिये 
उसका ज्ञान सम्पूणे नहीं है, और यदि वर्तमान मलिन श्रव॒स्था पयैत ही भात्मा 
को जाने तपा त्रिकाल अखंड पवित्र स्वभाव को न जाने तो मी समूण ब्तु 
को न जानने से उसका ज्ञान सम्पूण नहीं है, इसलिये जब दोनों ओर का 
ज्ञान एकत्रित होता है तत्र सम्पृणे प्रमाण ज्ञान होता है, और समूर्ण प्रमाण 
ज्ञाव वीतरागी स्भाव को ग्रगट करता है। 
यदि यह स्वीक्षार न किया जाये कि वतन अवस्था पर्येत निमित- 
नैमित्तिक सम्बन्ध है तो सम्पणे वस्तु लक्ष में नहीं शआयेगी | भात्मा में मलिन 
अवस्था मात्र बतमान एक समय है, त्रिकाल स्वरभावमें नहीं | यदि वह त्रिकाज 
खमावमें हो तो कमी भी दूर नहीं हो सकती किन्तु यदि दूधरे ही क्षण निर्मल 
अवस्था प्रगट करना चाहे तो की जा सकती है। भात्मा द्रष्यदृष्टि से प्रिकाल 
शुद्ध है, किन्तु पर्यायद्ृष्टि से वतेमान अवस्थामें मत्तितता होती है । इसलिये 
उन दोनों को दिखाना न्यायसंगत है | किन्तु उसमें मेद आदरणीय नहीं है, 
आदरणीय तो मात्र श्रमेद स्वरूप ही है। इस प्रकार स्थादवाद से दोनों नर्यों 
का विरोध मिटाकर श्रद्धान करना सो सम्यकूदशन है । 
दोनो नर्यों का विरोध मिटा हुआ तब कहला सकता है जब यह 
जाने कि-आत्मा स्वभावपे त्रिकाल शुद्ध है, और श्रवस्थामें मलिनता माह 
पतंमानमें ही द्ोती है, तथा अवस्था से शरीरादि के साथ सम्बन्ध है। 
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यदि आत्माक़े मात्र शुद्ध निर्मल स्भावफों माने और वर्तमान मलित 
अवस्था को न माने तो मी विरोध मिठाया गया नहीं बाहलायेगा, तथा मात्र 
राम-द्ेष की अवस्था को माने और शरीर के सम्बन्ध को माने किल्तु यह ने 
माने कि थाक्मा का निर्विकल्प शुद्ध स्ममाव त्रिफाल राग-द्रेप रहित है तो भी 
विरोध मिटाया गया नहीं कहलायेगा, क्योंकि-मात्र द्रव्य या मात्र पर्याय के 
मानने में विरोध आता है, इसलिये उनमें से मात्र एक एक को मानने विरोध 
मिटाया गया नहीं कहला सकता | 

और फिर निश्चय भी भादरणीय है, ओर व्यत्रहार भी आदरणीय 
है, इस प्रकार दोनो को आदरणीय माने तो भी विशेध मिटाया गया नहीं कह- 
लायेगा; परन्तु यदि दृब्य और पर्याय दोनों का ज्ञान करे श्रोर उसमें मात्र शुद् 
स्वभाव को आदरणीय माने तो दोनो तयों का विरोध मिदाया गया कहलायेगा। 

यह समभने योग्य बात है | त्रिफालके तीयैक देयों ने जेसा व 
का सर्प है वैसा ही कह्दा है | ४६ । 

अब शिष्य पूछता है कि--वर्तमान जितनी अवस्थाकों जानने 
वाला व्यवह्रनय किस इशतसे वतेता है ? उसका उत्तर कहते हैं,-- 
राया हु णिग्गदो त्तिय एपो वलसमुदयस्स आदेसो। 
ववहारेण दु उच्चदि तत्थेको शिरगदों राया ॥ १०७॥ 
एमेव या बवहारों अज्फवसाणादि अणणभावाएं। 
जीवो ति कदो सुत्ते तत्येको णिच्छिदों जीवो॥ ४८॥ 

ह अर्थ:--जैसे कोई ग़जा सेना सहित निकला, वहाँ जो परेताकेसार 
को ऐसा कहा जाता है कि यह्द राजा निकलाहै, सो वह व्यवद्वाएयसे कह 
जाता है। उस सेनामें वास्तवमें तो एक ही राजा निकला है, इसीप्रकार हें * 
अध्यवसानादि अन्य भावोंकों परमागम थे जीव है! ऐसा व्यवद्ालय पे कहा 
है, निश्चये विचार जाये तो उन भाव्रेमिं जीव तो एक ही है | 

यह व्यवद्वार-निश्चयरूप वस्तुस्वमाव जीवों ने कमी भाज तक कीं 
जाना या | इसे जाननेके अतिरिक्त दूसरा सब कुछ कहे में जीवने कीं 
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कोई कसर नहीं रखी । किसी ने कहा है किः-- 
हो कष्ट महा कष्ट, ज्ञाभ: किंचिन्न विधते' | 
घोरातिधोर तपस्या करके शरीर को सु डाला किन्तु उससे किचित्‌ 

मात्र मी लाम नहीं हुआ | आ्रत्माका स्वभाव सदा स्थायी है, उससे लाभ 
नहीं माना किन्तु शुभ परिणामसे पुएय बन्ध हुआ ओर राज्य मिक्ञा--धूल 
मिली उससे छुख माना, परन्तु भव भ्रमण नहीं मिटा | 

जब तक दोनों नयोको श्रविरोध रूपसे नहीं जाने तब तक मुक्ति 
नहीं होती । वर्तमान अवस्पामें शुभ परिणाम होते हैं, उन्हे आदरणीय माने 
किन्तु वस्तुका मूल स्वभाव निर्विकार है, इसे न जाने तो वह क्रियाजड़ है, 
ओर आत्मा मात्र शुद्ध ही है, उसकी वर्तमान अवस्थाम भशुद्धता नहीं होती, 
ऐसा माने तो मलिन अवस्थाकों दूर करके, पुरुषार्थ करता नहीं रहा, और इस- 
लिये शुष्क हो गया। 

शिष्प पूछता है कि-भगवन्‌ इस एक भआत्षार्मे यह सब इतना बड़ा 
विस्तार क्‍या है? आठ कर्म, उनके निमित्तसे होने वाले राग-द्वेष और राग-द्वेषके 
फल पुय्ययाप, तथा राग-द्वेषके निमित्तमूत शारीरिक रोग, घर, त्री पुत्र इत्यादि 
एक ही श्राम्मामें कैसे होते हैं 

जैसे लाखों सैनिकोंके साथ कोई राजा निकले तब उस सेनाके । 
समुदाय को यह कह्दा जाता है कि यह श्रप्तुक राजा जा रहा है | यथ्वपि राजा 
तो एक हाथी पर बैठा होता है, किन्तु मीलों तक फैली हुई सेनाकों यह 
कहा जाता है कि गजा जा रहा है। इसम्रकार सेनाके समुदाय को शजा 
कइ्दना सो व्यवहार है। राजा सेना सहित निकलना और श्रागे जाकर युद्धमें 
सारी सेना मर गई ओर राजा अकेला अपने राज्यमें वापिस श्रागया तो यह 
स्पष्ट सिद्ध है कि राजा और सेता एक नहीं है, किन्तु सेवाके निमित्तके संत्रंध 
से मात्र राजा सेना सहित कहा जा सकता है, किन्तु वास्तवमें जो सेना है, 
सो राजा नहीं है। 

इसीप्रकार क्रोध, मान, दया, दान, सत्य, भू इत्यादिक्रे भाव सेनाके 
समान हैं, वे सभी माव जीव हैं ऐसा व्यवहारसे कहा जाता है | वर्तमान 
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छण मात्रके लिये, उसमें अटठका द्ोनेसे, ने भाव व्यवहास्से आह्माक्रे कहे 
जाते हैं। 

पाता भव त्रिकाल, निर्विकार, अल्ण्ड है, और अव्ा छणमात्र 
की खण्डवाली और विकारी है, ऐसा परमागमर्मे कहा है | अवस्था क्षणिक है, 
और शआक्षा त्रिकाल स्थायी है, इसलिये दोनोंके काल मिन्न हुए। भाक्मा 
निर्विकार और श्रखणड है, तथा पर्याय विकारी श्रोर खडवाली है। इसलिये 
दोनेकि भाव मिन्न हुए । 

वास्तत्रम देखा जाये तो झात्मा अध्यवसानके समूह को नाश कहने 
वाला उसी अवस्था तक ही नहीं, किन्तु प्रूव है | उस ध्रुव स्वभाववी भ्रद्धा, 
ज्ञन और भावरण किया जाये तो वह श्रात्मा एक ही ज्ञात होता है। १९- 
सयोग और राग-द्वेष आदिका जो मुड माल्ुम होता है, सो १ह काकि 
सबन्धकी दृष्टिसे दिखाई देता है। 

भगवान आत्मा देहसे मित्र तत्व है, यद्ट शरीर, मत, वाणी पृषक्‌ 
तत्व है, उसका छणिक अवस्था तक ही राग-द्वेष और श्रान्तिके साथ व्यव- 
हारसे सबन्‍्ध कहा है, किन्तु परमार्थत, जीव एकरूप ही है। व्यवद्धारवी प्रेत 
भत्माकी पर्यायमें होती अवश्य है, किन्तु वास्तवर्मे वह आत्माका सभाव नहीं 
है, वास्तवमें तो आत्मा एक ही स्वरूप है | 

जिसे आत्माका हित श्र्थात्‌ आत्माका धर्म करना हो उसके तिये 
आत्मा एक अलग वस्तु है, तथा शरीर, कुठुम्ब, लक्ष्मी हत्यादि बाह्य सयोगी 
वस्तु और पुण्य, पाप, हर्ष, शोक इत्यादि अतरग संयोगी;वस्तु सत्र पर है 
झपना स्वरूप नहीं हैं, ऐसा जानना पढ़ेगा | उनसे झात्माका हित या धर्म 
नहीं होता, इसलिये बाह्य सयोगसे और अतरग सयोगसे चैतन्य स्वमाववी 
निराला जानना, मानेना और उसमें एकाम्र होना सो मोक्षक्ना मार्ग है | 

शिष्य ने पूछा था कि प्रमो | झ्त्मामें जो रागब्वेषके भाव प्रवतेतन 
है, वे व्यवह्वारसे प्रवतेमान हैं, तो वह कौनसे दश्शातसे व्यवहार प्रवृत्त हुआ है 

उत्तः--जैसे मीलों तक विस्तृत सेना को राजा कह दिया जाता 
है, यथपि राजाका मीलों तक फैलना अशक्य है, किन्तु व्यवह्वारी जोगोंका 
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सेना समुदाय को ग़जा कहने का व्यवहार है; परमार्थसे तो राजा एक ही है। 

शा तो एक ही है, किन्तु उसकी सेना मीलों तक फैली हुई है, 
इसलिये ऐसा कहते है कि राजा ने इतने मीलकी जमीन रोक रखी है, किन्तु 
एक राजा मीलों तक नहीं फेल सकता, फिर भी यह कह दिया जाता है कि 
राजा मे इतनी जमीन रोक रखी है । यद्यपि मीलोंकी जमीन राजा ने रोक 
रखी है, किन्तु वास्तव राजा ने नहीं रोकी है, स्थूल दृष्टिबाले का और 
वतमान देखनेवालेका ऐसा व्यवहार है | व्यवहारी लोगोंका सेना समुदाय को 
ग़जा कहनेका व्यवहार है| 

इसीप्रकार यह जीव समग्र राग प्राममें ( रागके स्थानों में ) व्याप्त 
होकर अब्ते रहा है, ऐसा कहना सो, एक्र जीवका समस्त रा ग्राममें व्याप्त 
होना भशक्य होनेसे, व्यवहारी लोगोंका श्रध्य्रसानादिक भावोंगें जीव कहने 
रुप व्यवहार है, वैसे परमार्थमे तो जीव एक है | 

भगवान झात्मा तो एक ही है, उसका दिसा, दया, दान, पूजा, मक्ति, 
मूठ कंजसीमें, और ऐसे ही भन्य मार्वोमिं फैलना श्रशक्य है । चिदानन्दमूर्ति 
भत्ता एक ही है, उसका इतने सारे विकारोके विस्तारमें फैलना अशक्‍य है| 
राम-देषका विकार तो क्षण भरका है, उसमें भगवान आत्मा फैल नहीं गया 
है, यदि फैल गया हो तो उससे अलग करके धर्म केसे कर सकेगा ! 

घर, कुठुग्ब और लक्ष्मीका जो फेलाव होता है, सो वह फैलाब भग- 
वान आत्मा का-नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु हिंसा, दया, कजूसी, उदारता, 
विनय अवितय, परंजा, भक्ति इत्यादि भावोका जो विस्तार होता है, सो वह 
मी भगवान आझ्षाका नहीं है | जो शुभाशुभ वृत्तियों हैं सो क्षणभरके लिये 
है। सपूर्ण भगवान आत्मा उसमें फैल नहीं जाता | भात्मा तो एक है, वह 
अनेक रूप नहीं होता | 

जैसे एक राजा मीलों तक नहीं फैल पकता उसीप्रकार श्रात्मा एक 
है, वीतरग खभाव है, उस एक आज्माका पुण्य-पापके मावोंके समूह में व्या- 
पर होना श्रशक्य है, अर्थात्‌ वैसा हो ही नहीं सकता | यहाँ श्रशक्‍्य कह्दा है 


किन्तु दुल्लभ नहीं कहा है। अशक्‍्य अर्थात्‌ जो बन ही नहीं सकता, और 
श्प 
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दुलेभ अर्पात्‌ू बन तो सकता है, किन्तु दुर्शभतासे ( भारी कठिनाईसे ) बन 
सकता है । इसप्रकार दोनेंकि शर्थमें अतर है। 

घग् कुंटुम्ब, लघ्मी, स्री, पुत्र सत्यादि के विस्ताएकी तो यहाँ बात 
ही नहीं है, क्योंकि-उनका विस्तार तो आक्मासे मित्र ही है, किन्तु शरीश, मन, 
वाणीके विस्तारकी भी यहाँ बात नहीं है, कर्योकि-इन सबका विस्तार झात्मा 
से मित्र ही है, परतु दया दान आदियी जो वृत्ति हो उसमें भी भात्मा को 
फैला हुश्ना गाना जाये, तो वह सर्वया भ्ज्ञान है | 

वर्तमानमें पानीमें जो उप्णुता दिखाई देती है, वह पानीके मूल 
खभावगे नहीं है, इसीग्रकार चेतन्य भगवान शक्रात्मार्मे देव गुरु शांत्षकी मक्ि 
की या अविनयकी, दानकी या कंजूसीकी,और निर्दयताकी या दयाकी, समस्त 
वृत्तियाँ सयोगी वस्तु हैं, घ्णिक हैं, वे भा्माका मूल खभाव नहीं हैं, वह 
विकारी श्रोर घ्ुणिक्र अय्थाका विस्तार है, वह विस्तार झात्माका नहीं है | 
जो यह मानता है कि उस विश्त्तास्से आात्माका द्वित द्ोता है, या धर्म होता 
है, वह अज्ञानी है। आ्क्मा चिदाननद शुद्ध खमाव है, उसे शगदेपमें फेल 
हुआ मानना सो मूढ़ जीवोंका अज्ञान है | 

आत्मा चिदानन्द प्रभु है। कर्म समोगक्रे निमित्तसे जो वृत्ति होती है, 
वह आत्मामें ग्रविष्ट नहीं हो जाती, क्योंकि वह आत्माका खभाव नहीं है, मग- 
वान तीवकर देव और अनन्त ज्ञानी सन्‍्तोनि यह कहां है कि यद्द विकारी 
माव अआ्मर्मे प्रविष्ट नहीं हो गये हैं । 

कुत्ते विहली इत्यादिके भव धारण करके सत्यकी शरण आप्त किये 
विना अनतबार मसारमें परिम्रमण किया, उसमें मनुष्यका भव अनन्तकालमें 
असे तैसे मिला, उसमें भी यदि सप्यवी शरण प्राप्त न की तो फिर चौगसी 
के चक्कर जा गिरेगा | असत्यकी शरणमें किसी भी क्षेत्र या किसी मी काल 
में सुख नहीं हो सकता | 

जैसे-सेनाके समुदायमें राजा कपन मात्रसे व्यवद्गार है, इसीप्रकार 
ब्यवद्दारी लोगोका अध्यवसानादिक भावोंमिं जीव कहनेका व्यवद्दार होता है | 
व्यवहारीजन यह कहा करते हैं कि अ्रव्यवसानादि जीव हैं, इसलिये उनकी 
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भाषामें समझाया है कि अध्यवसानादि जीव हैं, परतु आत्म खमावमें ने अध्यव- 
सानादि भाव नहीं हैं | उनसे आत्मा को कोई ल्ञाभ या हित नहीं हैं | देव- 
गुरु-शान्षकी ओर का राग, भर अत, दया, दानादिके परिणाम तो पुण्य 
बन्धके कारण है ही, किन्तु खरूपमें स्थिर होनेके लिये प्रथम विकल्प श्राये 
कि मै ज्ञान हूँ, मै दशन हैँ, मै चारित्र हूँ, तो वह भी पुएय बन्धका कारण है, 
क्योंकि उसमें राग है । इसलिये वह पुण्य बन्धका कारण है, और वह व्यव- 
हार है। यदि निर्विकल्प खरूपमें स्थिर हो जाये तो बीचमें आया हुमा 
विकह्य व्यवहार कहलाता है, अन्यथा वह व्यवहार मी नहीं है, किन्तु मात्र 
पुण्य बन्ध है| यदि खभाव पर्याय प्रगट हो तो बीचमें आये हुए विकल्पको 
व्यवहार कहा जाता है | स्वरूप को समझते समय ओर स्वरूपमें स्थिर होते 
समय बीचमें व्यवहार श्राये बिना नहीं रहता । परिपृण खरूपकी दृष्टि करके 
खरूपका अनुभव करना सो सम्यकृदशन है, ओर विशेष रमणता बढ़ने पर 
सम्यकूचारित्र प्रगट होता है। साधक दशार्मे जितने जितने एग मिश्रित परि- 
णाम झाते हैं, वे सब पुण्य बन्धका कारण हैं, और स्वभाव दृष्टिके द्वात स्व- 
भावमें से जो स्वभाव पर्याय प्रगठ होती है, वह निजराका कारण है। आत्मा 
अनन्त ग्ुणोंका पिंड है, उसमें से अनन्त पर्याव प्रगट होती है-सामाम्यमें 
से विशेष आता है, विशेषमें से विशेष नहीं श्राता | जड़की अत्र्था को आत्मा 
करता है, ऐसी मिथ्या मान्यता भज्ञानी जीवोके द्वारा माना हुआ व्यवहार है, 
ओर मलिन अवस्था आत्मामें अ्विष्ट हो गई है वह मी श्रज्ञाबी जीबोंक्रे द्वारा 
माना हुआ व्यवहार है, यह व्यवहार ज्ञानीका नहीं है, ज्ञानी तो मलिन अव- 


स्थाको मात्र जानता है, और उसका व्यवहार अपने ज्ञाता-दृश स्वरूपमें 
एक्ांग्र द्वोना और अस्थिरता को दूर करना है। 


आत्मा की वतेमान अबज्था में शुभाशुभ परिणाम होते हैं सो व्यवहार 
है | खरूप में ल्थिर होने के लिये मे ज्ञान हूँ, दशन हूँ, चारित्र हूँ ऐसे विक- 
लपों का आना मी व्यवहार है | खरूप में स्थिर होने का अयत्न व्यवहार है, 
और खरूपमें स्थिर हुआ सो वह मी व्यतरह्मर है, क्योंकि उसमें अपूण अवस्था 
है, और प्रृणे अवस्था करनी चाहिये ऐसे भंग होते हैं | जत्र तक प्रण॑दशा नहीं 
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हिः छिः ! इनका तो नाम ही मत लो ! इसप्रकार वह नीति की थ्राड़ लेकर 
भला बनना चाहता है, और इसग्रकार वह यह मानता है कि भनीति अच्छी 
नहीं किन्तु नीति अच्छी है, इससे यह निष्कर्ष निकलता है, कि शुभाशुभ विकारों 
से रहित सतस्वरूप शुद्ध श्राम्मा ही आदरणीय है। 

लोग साध्ारिक बातो में अपना सयान बतलाते है, उत्साह दिखाते 
हैं और उन्हीं में तन्मय रहते हैं, किन्तु यहाँ धर्म की बातों में कोई उमंग 
नहीं है, तो क्या यह धर्म कोई मुफ्त की चीज है £ धर्म की बात में लोग यह 
मानते है कि यह हमारी समझ में नहीं आयेगी, श्रपती ऐसी शक्ति ही नहीं 
है | किन्तु हे भाई ) तुझों शक्ति तो अनन्त है| तेरे स्वभाव वी अनन्त शक्ति 
प्रतिन्‍्ठय ऐसी परिपूर्ण है करि-अड्तालीस मिनट में केवलज्ञान प्रगट कर सकता 
है, तब फिर यह कहना कि मेरी समझ में नहीं झा सकता या मुमे मत सम- 
भाहये;-घोर कलक की बात है । यदि कोई किसी मनुष्यसे बातचीत में गधा 
कह दे तो वह लडने को तैयार हो जाता है, किन्तु उसे यह खबरन हीं है, 
कि जहँं। तेरा अनन्त ससार में परिभ्रमण करने का भाव विद्यमान है, वहाँ 
गधे श्रादि के अनन्त भव भी धारण करने होगे । 

हे भाई | ऐसा उत्तम छुयोग मिल्रा है, दुलभ मनुष्यभव पिला हैं, 
और संततूस्मागम भी मिला है, ऐसे समय में भी यदि न समके तो फिर कब 
सममेगा ? विकार की अ्रनेकता से रहित एक ही चैतन्य स्वरूप है, उसकी श्रद्धा 
करने और उसका ज्ञान के में ही तेरा हवित है | चैतन्य प्रभु॒एक्र है, ज्ञाता 
इृष्टा है, वीतगग स्वरूप है। पुण्य-पाप के परिणाम की जो क्षनेकता है, सो 
आत्मा नहीं है, उस परिणाम में आत्मा फैलता नहीं है या उसमें अटककर 
नहीं फेलता ॥ ४८ ॥ 

अब शिष्य पूछुता है कि-यदि यह अ्रध्यवसानादि भाव जीव नहीं है 
तो बताइये कि एक ठकोत्कीण परमार्थस्वरूप जीव कैसा है ? उसका लक्षण 
क्‍या हे? 

यहाँ शिष्य के मन में प्रश्न उपन्न हुथा है, जिज्ञासा हुई है, जानने 
की तीव्र आकाक्षा हुई है, और वह जानने के लिये पुलकित हो उठा है कि 
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होती तत्र तक बीचमें व्यवहार श्राता है | श्रपूण अवस्था है ओर उसे पूर्ण 
किया जाये, ऐसा व्यवहार यदि न द्वो तो उपदेश देना व्यर्थ सिद्ध हो । ज्ञाता- 
इश रहकर स्वरूप में एकाग्र होता धर्मी का व्यवह्वार है। 

त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर देव जिसके परम गुरु हैं---उनका दास, उनका 
भक्त, ऐसा धर्मात्मा ज्ञानी परमार्थतः जीव एक है, ऐसा कहते हैं | वह अध्य- 
बसानादि मायो में अनेक नहीं हो गया, उन विकारी भार्वों से भात्मा का धर्म 
नहीं है, सुख नहीं है, द्वित नहीं है, इसप्रफार सर्वश्षकता दास धर्मामा कहता है। 
स्वभाव दृष्टि और पर से पृथक का ज्ञान उस धर्माव्मा के प्रवतमान ही रहता 
है, इसलिये वह १२ दब्य के भाव रूपमें परिणमित नहीं होता, पर में कर्तृत 
नहीं मानता । ऐसी प्रतीतिक्रे साथ जो खरूपका अनुभव करता है,-ऐसा 
मगवान का भक्त कहता है कि अध्यक्सानादि जीव नहीं है, परमार्थ से जीव 
एक है, वह अव्यवसानादि मार्तरों से मिन्न है | 

आचार देव नियमसार में कहते है कि मार की श्रद्धा बशवर करो, 
उसे उल्टा सीधा मत मानो, यदि हो सक्रे तो श्रद्धा पूर्वक स्थिश्ता भी करो, 
यदि स्थिरता का प्रयत्न न हो तो श्रद्धा भली-मॉति करना, यदि तुझे स्पिरता 
न हो सके तो मागकी श्रद्धा को विपरीत मत करता । 

हे प्रभु | जब कि तते अनन्त काल में कमी मी आत्स्तरभाष की 
बात नहीं छुनी तब्र तुमे यह खबर कह से हो सकती है कि श्रद्धा की, मुनिल 
की और केबली की बात कैसी होती है ? जहँँ। यथार्थ परिचय नहीं, और यह 
खबर नहीं है, कि-किस मांगे पर जाना है, तो वह मार्गपर कैसे चलेगा ? 

है भाई ! यह बहुत उच्चकोटि की नहीं किन्तु यह तो प्रषम इकाई 
की बात है, पहले ययाथ ज्ञानश्रद्धा करने की बात है| विशेष स्थिस्ता प्रगंठ 
काके मुनित्र को प्रगट करना, और फिर केवेलज्ञान प्रगठ करा उच्चाति- 
उच्च कष्ता की वात है । 

अनीतिमय आचरण कर रहा दो, तथापि दुनियाँ में बड़ा होने के 
लिये नीति की आड़ में रहना भाहे, और दूसरों से कहे कि-क्या मैं अनीति 
कर सकता हूँ ? श्रनाचार कर सकता हूँ * क्‍या मैं असत्य बोल सकता हूँ 
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हिः छिः | इनका तो नाम ही मत लो | इसप्रकार वह नीति वी आड़ लेकर 
भल। बनना चाहता है, और इसप्रकार वह यह मानता है कि अनीति अच्छी 
नहीं किन्तु नीति श्रच्छी है, इससे यह निष्कर्ष निकलता है, कि शुभाशुभ विकारों 
से रहित सतस्ररूप शुद्ध भात्मा ही आदरणीय है। 

लोग स्राप्तारिक वातों में अपना सयान बतलाते हैं, उत्साह दिखाते 
हैं और उन्हीं में तममय रहते है, किन्तु यहाँ धर्म की बातों में कोई उमंग 
नहीं है, तो क्या यह धर्म कोई मुफ्त की चीज है * धर्म की बात में लोग यह 
मानते है कि यह हमारी समझ में नहीं आयेगी, श्रपत्री ऐसी शक्ति ही नहीं 
है | किन्तु हे भाई | तुममें शक्ति तो अनन्त है| तेरे स्वभाव की अनन्त शक्ति 
प्रतित्तय ऐसी परिपूर्ण है क-अडनालीत मिनट में केवलज्ान प्रगट कर सकता 
है, तब फिर यह कहना कि मेरी समझ में नहीं था सकता या सुमे मत सम- 
भाधये,-धोर कलक की बात है | यदि कोई किसी मनुष्यसे बातचीत में गधा 
वाह दे तो बह लड़ने को पेयार हो जाता है, क्रिन्तु उसे यह खबरन हीं है, 
कि जहीँ। तेरा अनन्त ससार में परिभ्रमण करने का भाव विद्यमान है, वहां 
गये भादि के अनन्त मव भी धारण करने होंगे | 

है भाई | ऐसा उत्तम छुयोग मिला है, दुलभ मनुष्यमव मिला है, 
और सत्त्ममागम मी मिला है, ऐसे समय में भी यदि न समझे तो फिर कब 
सममेगा ? विकार की अनेकता से रहित एक ही चैतन्य स्वरूप है, उसकी श्रद्धा 
करने और उसका ज्ञान करने में ही तेरा हित है | चैतन्य प्रभु॒पक्र है, ज्ञाता 
दा है, वीतशग स्वरूप है । पुथ्य-पाय के परिणाम की जो अनेकता हैं, सो 
श्रात्मा नहीं है, उस परिणाम में आत्मा फैलता नहीं है या उसमें अटक्का 
नहीं फेलता || ४८॥ 

हब शिष्य पूछता है क्ि-यदि यह अध्यवसानादि भाव जीव नहीं है 
तो बताइये कि एक टकोत्कीर्ण परमार्थस्वरूप जीव कैसा है * उसका लक्षण 
क्‍या है? 

यहां शिष्य के मन में प्रश्न उद्न्न हुभा है, जिज्ञासा हुई है, जानने 
की तीत्र भाकाज्षा हुई है, ओर व्‌ जानने के लिये पुलक्षित द्वो उठा है कि 
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प्रभो | यह क्या है ? आपने जो मगवान झात्मा को राग रहित क्ठा है सो 
कैसा है ? ठकोत्कीण और कमी नष्ट न द्वोनेवाली झाणा कैसा है? जिस 
आत्मा की श्रद्धा करने से मोक्ष द्ोता है, उसका सत्य खरूप क्‍या है ! आपने 
तो यहाँ। तक कद्द दिया है कि पुण्यादि के शुभ भारत्रों से मी लाम नहीं द्वोता, 
तो फिर सत्य स्वरूप क्‍या है, सो सममाहये। यहा बादवें गुणास्थानवर्ती 
जीव की बात नहीं है, किन्तु शिष्य को जिज्ञासा हुई है, और वह स्वरूपका 
इच्छुक होता हुमा पूछता है कि भगवन्‌ ! जिस भात्मा का नाश नहीं होता 
बह वत्ततु क्या है, जिछते जानकर श्रद्धा करके स्पिर हों तो इस संसार का अत 
हो जाये ! ह 
शिष्य पूछुता है कि मगवन्‌ | शुभाशुभभावकी जो वृत्तियाँ उन होती 
हैं वे आातमाका खरूप नहीं हैं, और उनके झाश्रयत्ते भात्माकों लाभ नहीं होता, 
तो झत्र हम किसकी शरर ग्रहण करें ? किस पर दृष्टि लगायें ? श्रात्मा कैसा 
है ? उसका परमार्थ खरूप क्या है, कि जिसपर दृष्टि रखकर उसमें स्थिर होनेसे 
भवश्रमणका भन्‍्त आये ? इसप्रकार विनयपूक शिष्यक्े पूछे गये प्रश्नोंका 
उत्तर देते हुये निम्नलिखित गायार्मे कह्ठा है कि--- 
अरसमरुमगंध॑ अव्वत्तं चेदणा गुणमसद्ध । 
जाए अलिंगग्गहणं जीवमणिदिट्ुसंगाएं ॥४६॥ 
भर्थ:--हे भव्य | तू जीवको रूप, रस, ओर गघसे रहित, भव्यक्ष 
ओर इन्द्रिय अगोचर, तथा चेतना जिसका गुण है, शब्द रद्वित, जिसका 
किसी मी चिहसे ग्रहण नहीं होता, तथा जिसका कोई शआआकार नहीं कहा जा 
सकता ऐसा जान | 
यह गाया बड़ी अलौकिक है। यद्द गाषा श्रीकुदकुदाचार्यशचित समी 
ग्रथेमिं पाई जाती है । नियमसाएमें 9६वीं, अध्पाहुंड़के भाव पाहुडमें ६४वीं, 
प्रबचनसारमें ८०वीं, और पचास्तिकायमें १२७वीं गाया है | तथा धवल प्रथके 
तीसरे मागमें यह पहली गाया है | इसप्रकार यह गाथा इन समी शाक्षोंमें है| इस 
गाधामें आत्माका वास्तविक खरूप अचित्य और अलौकिक ढज्ढसे किया गया है । 
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सर्वेक्ष भगबानके भावोंकों कुंदकुंदाचायने भपने भनुभवमें उतारकर 
इस शाद्में स्पष्टतया लिखा है । 

हे सुयोग्य भव्य | तू मगवान आत्माकों रस रहित जान। गाषामे 
सब्रसे पहले रस रहित कहा है, इसका कारण यह है, कि जीव पर 
पदार्थों रस मान रहे हैं, ने खाने पीने, चलने फिरने, और रहन सद्दन इत्यादि 
में रस मान रहे हैं, तथा इसीमें सुख मान रहे हैं; और इस गायागें आत्माके 
अतीन्द्रिय अनुभवरसकी बात करनी है, भात्माका आनन्द बताना है, इसलिये 
यहाँ रसक्री बात पहले कही है। अन्य समी शार््षोमिं पंचवर्शादिका वर्णन 
कमते हुणे पहले स्पर्शकी बात श्राती है, किन्तु यहाँ तो भात्माका अनुभव रस 
बताना है, इसलिये रसकी बात पहले कही है। 

आत्मा अनन्त कालसे पर वस्तुमें रस मान रद्दा है। प्रतिष्ठामे, कीर्ति 
में, लक्ष्मीमें, खनेमें, पीनेमें, उठनेमें, बैठनेमें, सोनेमे जो रस मान रहा है. वह 
विकारी रस है। उप्त विकारी रसका नाश करनेताला अतीन्द्रिय श्रानम्द रस 
आ्मामें सम्पू्णतया भरा हुआ है, वह रस सम्पकदर्शन द्वोनेपर प्रगट होता है। 
बह रस ही आत्माका है, शेष अन्य रस शआ्त्माके नहीं हैं | 

जैसे भगवान आत्मामें रस नहीं है, उसी।|प्रकार रूप मी नहीं है। 
आत्मा सफेद, काला, हरा, पीला, और लाल नहीं है || इन पाच वर्णो्मे से 
कोई मी बे भात्मामें नहीं है। आत्मा स्वय अपने झनन्त गुणोंसे स्वरूपवान है | 

भगवान आत्मामें छुगन्ध या दुर्गन्‍्ध छुछ भी नहीं है | वह इन्द्रयप्राद्य 
नहीं है,-इन्द्रिय गोचर नहीं है। स्पशश, रस हत्यादि के जाननेमें इन्द्रियों निमित्त 
द्वोती हैं | किन्तु आत्माके जाननेमें इन्द्ियोँ निमित्त नहीं हैं। उपदेश सुनना मी 
कान का विषय है | 

प्रश्न:--जब कि घुनना भी कानका विषय है, तम्र हमें क्या करना 
चाहिये ! 

उत्तः--हपये पैसेकी कमाईकी बात, पुत्र पृन्नियोंकी प्यारी भावा 
और ज्री के मीठे बोल झुनना सो सब पायराग है। ठसकी दिशा बदलकर 
देव गुरु शाबके वचन श्रवण करना सो पुण्यराग है। ओर उसमें विवेक 
करना कि---भात्मा रागरहित है, वे झादि रहित है, ऐसा विवेक करना--वह 
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आमासे होता है, छुननेप्ते नहीं होता | जबत्र सत्‌ को सममनेकी जिज्ञासा होती 
है, तब सतभ्रत्रण बीचमें आता है, क्योंकि सतभ्रवृणके विना सतखवरूप समझो 
नहीं आता, किन्तु सतअ्रगणसे ही सतस्वरूप समझें नहीं श्रा जाता, सत्त- 
स्ररूप तो आत्ाके पुरुषायसे समझा जाता है | अपने स्वरूपका विवेक करने 
की ओर जब वीये ढलता है, तब्र श्रवणक्रे रागय लक्ष छूट जाता है । पर्तु 
स्ववस्वरूपका विवेक करके सममे तो जो श्रवण का गग और श्रव॒णका निमित्त, 
जो देव गुरु शास्र है, वे समसनेमें निमित्त हुये कहलाते है। विवेक करना 


आत्माका स्वतन्त्र कर्तव्य है। 
भगवान भात्मा शब्द रहित है | आत्मामें वाणी नहीं है। यह जो वाणी 


बोली जा रही है, सो उसे जड़ बोलता है, आजा नहीं | जड़भूतवाणी जड़ 
की ख़ानमें से निकलती है। भगवान श्रात्मा ज्ञाता-इशा-साक्षीस्वरूप है, उसकी 
खानमें से वाणी नहीं निकलती इसलिये आत्मा शब्दरहित है | 

आत्मा किसी वाहय चिहते नहीं पडा जा सकता | विपरीत दृष्टि 
के कारण जीए ऐसा मान रहे हैं कि हम स्ली हैं, हम पुरुष हैं, हम वालक हैं, 
हम युत्रक हैं, हम वृद्ध हैं, हम मनुष्य हैं, और हम पशु हैं, इत्यादि | उससे 
सर्वज्ञ भगवान कहते हैं कि हे भाई ! तू आत्मा है, त्ी पुरुषादि कोई मी चिह 
वाला नहीं है, तेरा आत्मा चिहृरह्नित है लिंगरहित है | आत्माका स्वरूप किसी 
बाहय चिन्हसे नहीं पकड़ा जा सकता, तथापि जो वाह्य चिहको यह मैं हूँ, 
ऐसा मानता है वह आत्माकी हत्या करनेवाला है। आत्मा चिहरहित, चिंदा- 
नन्‍्द है । शरीरके चिन्ह (लिंग) वाणी इत्यादि पर वस्तु भत्माकी नहीं है| श्रात्मा 
का कोई निश्चित आकार नहीं है, इसप्रकार हे शिष्य ! तू जान ! यहाँ शिष्पसे 
पू जान! ऐसा कह्ा है, झिन्‍्तु तेरी समझे में नहीं आयेगा ऐसा नहीं कहा | 
ऐसा ही भात्मा है, इसप्रकार श्राचार्यदेव घोषित करते है। वैसे ही आत्मावी 
श्रद्धा कर, उसीक्रों जाव और उसीमें स्थिर हो जा | झात्मामे ज्ञात न हो ऐसा 
कुछ है ही नहीं | यहाँ 'जान' शब्द कहकर ज्ञान दशन-चारित्र तीनोंका समा- 
वेश कर दिया है | 

अब, रस श्रादिका विस्तृत विवेचन करते हैं- 
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जो जीव है सो निश्चयसे पुदूगल दत्यते अलग है, इसलिये उसमें 
रत गुश विद्यमान नहीं है, इसलिये अरस है) 

भ्ात्मा रस रहित है। छट्टा, मीठा, कड़े वा, शयादि पंच प्रकारके 
जो रस हैं सो पुदूगलके है, आम्ाक्े नहीं। शीर मन बणी इस्यादि सत्र 
आत्मासे मित्र हैं, इसलिये भगवान आत्मा वह रम विधम न नहीं है। रस तो 
रकशणक! गुण है, और आत्मामें रजकणका शमाव है, इसलिये रस का भी 
अभाव है | भ्रात्मा और पुदूगल दोनों वस्तु है, किस्तु रस पुदगल द्रव्यका ग्रुण 
है, आताह्वव्यका तहीं | 

यह शरीर बहुतसे रजकर्णोका पिंड है, इस पिंडके अंतिम भागकों 
परमाणु कहते हैं उम परमाणु वर, गध, रस और र्पश गुण हैं; ऐसे रज- 
कर्णोक्रा सयोग मिलकर यह शरीरका दल दिखाई देता है, अत, यह शरीर 
जड़की श्यखा है, ओ( जड़का रप्त गुण जडये है, आत्मा इस शरीसे मित्र 
है, इसलिये उसमें रस गुणा विद्यगान नहीं है, अर्थात्‌ उस रस गुणका अस्तित्त ही 
भा्मामें नहीं है| तेरे भात्म का तो शात रप्तह, अनाकुल् रस है, अतीन्द्रिय 
रस है| वह तेरा रस तुझ्ोों है। वह तेरा रस जड़में कही मी नहीं है, भीर 
जड़का रस गुण तुम नहीं है | 

यद्दों प्रबमोक्षिमं झत्माकों पुदूगल ऋज्यसे अलग किया है, और 
भव द्वितीयोकिमें पुदूगलके गुणोसे अलग करते हैं | 

पुदूगल द्रब्यके समस्त गुणोसे मी मिन्न होनेके कारण अल्मा स्वयं 
मी रस गुण नहीं है, अर्थात्‌ अरस है । 

पुदृगल द्वब्यके जितने गुण है उन सवसे आत्मा मिन्न है | पुदूगल 
के अनन्त गुण पुदगलमें है | वस्तुल, प्रमेयल, अगरुलघुत्व, अस्तित्व, नास्ति- 
त, द्रग्पल, वणे, गंध, रस, स्पश, उस्यादि पुदूगलके अनन्तगुण पुदूगलमं हैं । 
ऐसे पुदूगल दृब्यके गुणंसि आत्मा मित्र है| जैसे पुदृशल पुदूगलके रस गुण 
में परिणमित हुआ है, जैसे रस गुण रूपसे आत्मा परिणमित निशा है, 
इसलिये भात्मा अर्स है | 


विविध प्रकारके व्यूजनोंका उपभोग करते हुए जो (साखाद द्ोत। है, 
१६ 
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चष्ट रस॒झात्माका नहीं किन्तु जड़का है, लेकिन मूढ़ात्मा उसे अपना रस 
मानता है । वास्तव तो भात्मा उस रसको जानता है, इसके अतिरिक्त भात्मा 
में जड़का कुछ नहीं है। में रस नहीं, किन्तु मात्र ज्ञाता हैँ. ऐसा ज्ञान किया 
सो रसमें जो राग श्राता था उस रागसे अशतः अलग हो गया, और रसका 
मात्र साक्षी रद गया । मैं रस नहीं हूँ ऐसी श्रद्धा ओर ज्ञान करके स्थिर होने 
पर शआकुलता दूर हो जाती है, सो चारित्र है। इसप्रकार भात्मा न तो पर 
रूप है, और न परके गुण रूप भी है | 
श्रत तृतीयोक्षिमें कहते हैं कि परमार्थसे पुदूगल द्रन्यका खामित्व मी 
उसके नहीं है, इसलिये द्रव्येन्द्रियके आलम्बनसे मी रसको नहीं चखता, इस- 
लिये वह अर है | 
है भगवान आत्मा इस जिह्ा इन्द्रियके द्वारा मी रसको नहीं चखता 
क्योंकि आत्मा जिहाका स्वामी नहीं है उसका खामी तो जड़ है, वह जीम 
श्रा्माके हिलाये नहीं हिलती | यदि वह झात्माक्रे हिनाये इिलती हो तो कमी 
कमी मरते समय बोलनेकी उत्कठ इच्छा होने हुए भी ओर भीतर आत्माके रहते 
हुंए भी जिद्वाका श्रप्रभाग तक क्‍यों नहीं टिलता और वह क्‍यों नहीं बोल 
पाता ? ताद्यय यह है कि जीभका हिलना श्रात्ताके वशक्की बात नहीं है। 
आक्षा उसका खामी नहीं है | वह जड़ह अर लवनसे रसको नहीं चज्नता 
क्योंकि जीम द्विलती है, उसका स्वामित जड़का है। पर ब्व्यके द्वार पर 
दब्यका रस लेना त्रिक्राल में भी नहीं हो सकता, क्योंकि दोनों द्ब्य खाधीन 
हैं। वास्तवमें जड़ इन्द्रिय रूप जीभ आत्माका स्वरूप नहीं है | वह जडेम्द्रिय 
श्रात्मा नहीं है, आत्माका गुण नहीं है, आत्माक्ती पर्याय नहीं है। 
_ भबान विज्ञानधन है, वह जड़ रसमें प्रविष्ट नहीं हो जाता, इसलिये 
वह अरस है । 
शिष्पने पूछा था कि प्रभो | इसमें आत्मा किसे कह जाये ? क्योंकि 
जो आत्माका खभाव नहीं है, किन्तु अन्य जो विकारी माव है उन्हें हम भात्मा 
भान रहे हैं तो हित वैसे हो ? इसलिये स्थायी खभाव क्‍या है सो बताइये | 
जिसे द्वित करना है उसे आत्माका ख़माव जानना चाहिये | कांच 


[४ 
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के लाखों टुकडोके बीचमें एक हीत पड़ा हो तो हीरेका इच्छुक और परीक्षक 
उनमेंसे हीरेको पहिचानकर तत्काल ही उठा लेगा, इसीप्रकार शरीर इन्द्रिय मन 
यह सब काचके टुकड़े हैं और :न्द्रयोंके विषय मी कॉलके टुकड़े हैं, और जो 
पुण्य-पापकी वृत्तियों होती हैं वे ऋचके छोटे टुकड़े हैं, तथा मीतर चैतन्य 
मूर्ति अमूल्य हीरा है, जिसे उम श्रात्मारूपी हीरेका महत्व मालूम होगा वह 
परीक्षा करके चेतन्यमूर्ति हीरेको प्राप्त कर लेगा, और उसका उपयोग उस चैत- 
न्यमूर्ति हीरे पर ही जायेगा और उसमें लीन हो जाणेगा | 
जो हीरेके महल को नहीं जानता, जिसे कौचच और हीरेका विवेक 
नहीं है, वह कांचकों उठा लेगा । इसीप्रकार चतन्यमूर्ति श्रमृल्य हीरेकी खबर 
नहीं है, उसे जड़ और चेतन्यके पृथक खभावका विवेक न होनेसे वह शुभा- 
शुभ परिणाम को और शरीरकी क्रियाको ही चैतन्य मान लेगा | जिसे चैत- 
न्यरूपी अमूल्य हीत चाहिये हो, उसे जड़ और चेतन्यके प्रथम खभावका विवेक 
करना पड़ेगा | उसके बिना चेतन्यरूपी अमूल्य हीरा नहीं मिलेगा | 8 
श्रा्माके साथ जो शरीर, मन, और वाणी है वह सब सयोगी वस्तु 
है, नाशवान है, स्री, पुत्र, कुटुम्म आदि सब्र बाह्य कतुएँ हैं जो कि नाशवान 
है, वे सत्र बाह्य वस्तुएं चली जाती हैं और मम्तता रह जाती है। और जो 
भीतर पुण्य-पापके भाव होते हैं वे मी सत्र बदल जाते हैं, इसलिये वे भी 
क्षणिक, नाशवान हैं। यह सत्र योगी वस्तुएं क्षणिक हैं | जितने काल 
भात्मा रहता है, उतने काल वह सयोगी वस्तु नहीं रहती | आत्मा उससे प्रथक््‌ 
तत्व क्या है, उसकी श्रद्धा और परिचयके बिना एकांग्रता नहीं होती। 
यदि कोई कहे कि हम मात्र शुभ परिणाम किया करे, और पार्प 
भाव न करें तो क्या हानि है किन्तु ऐसा नहीं हो सकता, पुण्य परिणार्म 
सदा एकरूप नहीं रहते, पुण्य को बदल कर आत्माके खभाव को न सममे 
तो पाप परिणाम अवश्य होते हैं, अनाविकालीन मूढ़ताके कारण ससारकी 
आवश्यक्ता मालूम होती है, इसलिये अज्ञानी जीव ससारकी बेगार किया कर्ता 
है | जिसे जिसकी आवश्यक्ता प्रतीत होती है, वहाँ उसका वीर्य काम किये 
बिना नहीं रहता । भात्माकी आावश्यक्ता प्रतीत हो तो वहाँ वीय काम किये 
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बिना नहीं रहेगा | जिसे श्रात्माका हित करना हो उसे कह्ढों इृष्टि रखना 
चाहिये ? उसे जणिक परे दृष्टि हटाऊर ख्ायीरर दृष्टि करनी चाहिये, शर्थात्‌ 
परिपूण द्रव्य पर दृष्टि रखनी चाहिये । पूर्ण खमात्र पर दृष्टि डाले बिना 
पूर्णता प्रगट नहीं होगी, और मोज्षमागका प्रारम्भ मी नहीं होगा | अपने 
घरको देख | अपने स्वरूप को जने विना नित्य सुद्च प्रगट नहीं होगा, और 
झनित्य प९ दृष्टि ग्खने से नित्य सुख प्रगट नहीं होगा । 

यदि क्षणभरमें पुण्य ओर छणशभरमें पापके बदलते हुए भावोंके 
भरोसे छुख् लेना चाहेगा तो नहीं मिलेगा | जो स्वभात्र कमी बदलता नहीं 
है, उसके भरोसे सुख मिलेगा | 

सायकालमें सध्या खिलती है, ओर मुहावनी प्रभा दिखाई देती है, उस 
सुमय ऐसा लगता है कि मानों पृथ्वी ने चुनरी झेढ़ रखी है | जब वह प्रभा 
अपने मकान पर पड़ती है तब मूढ़ पुरुषक्ी दृष्टि उधर जाती है, और वह 
मानता है कि-यह प्रभा सदा बनी रहेगी ! किन्तु हे अज्ञानी मानव | यह्ष प्रभा 
कमी कुछ ही छार्ोर्मे चली जायेगी, यद् मनोहर रग कुछ ही क्षणमें नष्ट हो 
जायेंगे, यह प्रभा क्षणिह्न है, नाशवान है, इस पर दृष्टि जमा कर यदि छुख 
लेना चाहे तो वह सुखी नहीं होता | 

पुय्यर्रे करण सुनदर स्री मिली हो, दो-चार अच्छे वालक हों, ओर 
शरीरकी कुछ सुन्दर चमड़ी मिली हो तथा ऐसी ही सासारिक अनुकूलताएँ 
मित्ञ गई हाँ तो भज्ञानी जीत्र उसमें छुछ् मान बैठता है | किन्तु यदि उस 
सुन्दर चमड़ी को जरा शरीर परसे उतार कर देखे तो पता लगे कि मीतर 
क्या भरा हुआ है | रक्त मौससे भरा हुआ यह पुतला है, इसमें जो छुख मा- 
नता है वह मूढ़ है | रुपया, पैसा, ञ्ली इत्यादि अनुकूलताओंमें छुख माव 
बैठा है, किन्तु वे सत छ्णिक हैं ! उन परसे दृश्टिके विषय को हृठाकर उसे 
भात्माक़ी ओर ले जा । 'रोन्मुख दृष्टिफो हटा कर स्वोन्मुख कर । 

सम्पकूदृष्टिका विषय श्रात्मोन्मुख द्वोता इश्मा स्थायी है, उसकी इंष्टि 
प्रब-शाश्वत पर होती है, पुण्य, पाप, राग, ह्वेघ, शरीर, मन, वाणी पर नहीं 
होती, मात्र एक शाशवत्‌ ठकोस्‍्ती्ण भगवान आत्मा पर ही उसकी दृष्टि ह्दोती 


जौवानीयापिक्ार . गाथा-४६ [ रे 


है। संध्याकी लालिमा ज्णिक्र है, उस पर जानेवाली दृष्टि मी क्षणिक है; 
इसलिये र ग ढवेप गहित, सदा स्थायी अविचल वस्तु आत्मा पर इष्टि का | उस 
आत्म हृव्यका कमी नाश नहीं होता | मगवान आत्मा पर राग-द्वेषकी लालिफ्न] 
मय संध्याका रंग पड़ा हुआ है, वह सदा नहीं रहेगा । श्रज्ञानी जीव रागकी 
लालिमा पर दृष्टि रखकर सुख लेना चाहता है, रिन्‍्तु वह स्थायी नहीं है, इस- 
लिये मुख नहीं मिलता । अनित्यक्रे भरोसे सुख नहीं हो सकता, उसके जानेसे 
दुःख होगा । पलन्‍तु नित्यके भरोसे दु.ख नहीं किन्तु सुख होगा। 
अपने सासारिक घर पर जब सध्याकालीन लालिमाकी प्रभा पड़ती 
है तब उसे देखकर कितना प्रध्नन हो जाता है किन्तु भाई | श्रपने निज 
घरमे तो देख कि आता क्‍या है, और उसकी कितनी घुन्दर शोमा है, जो 
कि सदा स्थायी है । 
परमाणुर्मे वर, गन्ध, रस, स्पश यह चाए गुण मुख्य हैं, इनके अति- 
रिक्त अन्य अनन्त गुण भी परमाणुर्पे विद्यमान हैं | पुदूगलका रस आपत्ममें नहीं 
है, आत्मार्मे शातरस है, भाक्मा विकारके कलुषित रससे रहित आनन्द रस 
युक्त है । 
यह जिट्ढ! श्रजीव है, परमार्थसे इस जडेन्द्रिय जिह्याका स्वामित्व भी 
आत्मा के नहीं है, जात्मा जीमके द्वात अथवा जीमके आलम्बनसे रसको नहीं 
चखता । जिहाकी जो ऊँची नीची श्रव्सरा होती ह सो वह जीमकी है। 
जिहके अप्रभागको चलाना आत्माके वश की बात नहीं है किन्तु वह जिह्ा 
, से ही चलता है | जीमकी अवस्था जीमसे ही बदलती है, आत्मा उससे सर्वषा 
मित्र चिदानन्द आनन्दरससे परिपृणे है | पुदृगल द्रव्यका स्वामित्र झाक्माके 
नहीं है, इसलिये वह परमार्थसे दृ्येन्द्रियके आलम्बन द्वारा रसको नहीं चखता। 
यहाँ ग्रथमोक्तिमें पुदूगल इब्यसे आत्माकों अलग किया और द्वितीयोक्तिमें पुदृ- 
गलके गुणसे अलग जिया, तथा तृतीयोक्षिमें पुदूगलकी पर्यायसे मी आत्मा 
को अलग कर दिया है | 
यदि अत जिह्कके द ग रसको चख सकता हो तो जन्र बुबार जाता है, 
और जीन विगड़ जाती है-जीमके परमाणु ऐसे हो जाते हैं कि उन्हे रसमें मि- 
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ठास नहीं लगती तब रसाखादनकी इच्छा होते हुए भी कोई रस भरच्छा नहीं 
लगता | जीम अनन्त परमाणुओंका एक पिंड है, उसकी प्रतिक्षण जो भव- 
स्था होती है, वह खतन्त्र होती है, ताथर्य यह है कि आत्मा जिद्वाइन्द्रिय 
के द्वार रस जहीं चखता | परमाणुक्री प्रतिक्षण जो शगरस्पा होती है, वह 
परमाणुक्रे आधारसे होती है, झत्माके आधारसे नहीं होती | और परमाणु 
की अवस्थाके भाधारसे आधा रस नहीं चखता | 

शत्माको खाना-पीना और बोलना श्ाता है, ऐसी मान्यता अज्ञान 
है, मृढ़ता है। 

जीम पर वस्तु है, वह आत्मा नहीं है, वह श्ात्माके रखे नहीं गह 
सकती जब ह्वापमें आम लेकर मुँदमें देता है, और उसे चूमता है, तब तो 
रसास्वाद आता है, उसमें ऐसा तहलीन हो जाता है, कि मानों खर्गफ़ा छुख 
उत्तर थ्राया हो ! किन्तु प्रभो | तेरा रस' तुम ही में है। तेश रस आम 
से या जीममें से नहीं आता तू तो मात्र अपने रागका बेदन वार्ता है, जड़का 
देदन कोई नहीं कर सकता । तू रखको नहीं चखता किन्तु तुझे रसका स्वरूप 
शानसे ज्ञात होता है। उसमें जो यह मानता है कि मैने इस जीमसे रस चखा 
है, वह पराधीन दृष्टिवाला मूढ़ मिथ्यात्वी है | यदि वास्तविक दृष्टिसे देखा जाये 
तो आत्मा द्रव्येन्द्रियके आलम्बन द्वारा !स नहीं चखता, इसलिये श्रात्मा श्रसस 
है। अब यहाँ चतुर्थोक्ति कही जाती है । 

अपने खभावकी इश्टिसे देखा जाये तो क्षायोपशमिक्र भात्रका भी 
झभाव होनेसे वह मावेन्द्रिये आलम्नसे मी रसको नहीं चखता, इसलिये 
अर है | 

यह चतुर्थोक्ति तृतीयोक्तिति अधिक सूदम है । आत्मामें जड़ेन्द्रिवती 
तास्ति है, इसलिये जड़ेन्द्रियकों अलग कर दिया है। अब भावेन्द्रियको भी 
आध्मासे श्रलग कहते हैं । रसको जाननेका वर्तमान ज्ञानका विकास, रसको 
जाननेकी वर्तमान ज्ञानकी शक्ति, उस समय रसमें वतेमान अठकने वाला ज्ञान, 
एक ही रसकी ओर जानेवाला थो ज्ञान है, वह क्ञायोपशमिक ज्ञान है,-उसका 
भी आत्मा परमार्थ इष्टिसे अभाव है, क्योंकि झाव्माका परिपूर्ण ज्ञान खरूप है, 
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उस खभावकी इष्टिसे देखा जाये तो अह्य ज्ञानका उसमें श्रभाव है | चैतन्य 
आत्मा उस पृणे ज्ञानकी मूर्ति है, इसलिये अपूर्ण ज्ञान उसका खभाव नहीं है | 

आक्माको स्थायी खभावकी इष्टिसे देखा जाये तो क्या एक मात्र रस 
को ही जाननेका उसका स्वभाव है ? नहीं, सवको एक एकसाथ जाननेका उस- 
का खभाव हैं | परन्तु अप्रूण ज्ञानके कारण सगे अटकनेव्राला ज्ञान, रूपको 
जानते समय रूपको ही जानता है, और गंधको जानते समय गधको ही जानता 
है, इसीप्रकर पाचों इन्द्रियोंको लेकर खड खड जानता है । जिस समय जिसे 
जाननेकी ओर उन्मुख हो, उसे जाने सो वह ज्ञान क्ञायोपशमिक है अपू्ण है। 
थदि स्वभावकी इृष्टिसे देखा जाये तो आमामें उसका अभाव है, मात्र श्रात्माका 
स्वभाव लें तो उसमें ज्ञायोपशमिक-झप्रूणे ज्ञानका श्रभाव है, क्योकि श्त्मा परि- 
पूर्ण स्वमावकी मूर्ति है, अरूपी ज्ञानकी प्रतिमा है, ओर सम्पूर्ण ज्ञानशक्तिसे भरपूर 
है । उस परिषृण शक्तिक दृष्टिमे देखा जाये तो उसमें श्रत्प शक्तिका अभाव है 

क्ञयोपशमिक्र ज्ञान खेड खेड ज्ञान है, उसमें जिस समय 'जिस 
इन्द्रियकी ओर जानना चाहे, उस समय वह मात्र एक ही इन्द्रियके विषय 
को जान सकता है | कानसे शब्द छुनाई देता है, किन्तु स्वाद नहीं श्राता, 
धसी कार आँखकी ओर लक्ष करे तो रूप ज्ञात होता है, किन्तु ऑखसे सुगंध 
नहीं श्रती, इसीप्रकार रसको जाननेक्रे लिये जीमकी ओर लक्ष करे तो स्वाद 
मालूम होता है, किन्तु उससे सुना नहीं जा सकता, इसीप्रकार सुगन्ध जानने 


के लिये नाककी ओर लक्ष करे तो उससे गंध ज्ञात होती है, किन्तु उससे 
रसास्वाद नहीं जाना जाता, इसीप्रकार ठडा-गर्म स्पशे जाननेके लिये स्पशेन्द्रिय 


की और लक्ष करे तो उसके द्वारा टण्डा, गर्म इत्मादि स्पश मालूम होता है, 
परन्तु स्पर्शन्द्रियके दशा देखा नहीं जाता, तातथये यह है कि एक इन्द्रियसे 
दूसरी इन्द्रियका कार्य नहीं होता, छ्ायोपशप्तिक्र ज्ञान उन इच्द्रियोके द्वारा ऋशः 
खड खड़ जानता है, इसलिये वह खड्युक्त ज्ञान श्राव्माका स्वभाव नहीं किन्तु 
अव्ण्ड ज्ञान आत्माका स्वभाव है | समस्त इन्द्रियोंका ज्ञान आक्षा्में है, किन्तु 
इद्रियाँ तो अपने अपने विषयका ही कार्य करती हैं । 

सेनेमें जो अशुद्धता भरा जाती है, वह उसका अपना ख़भाव नहीं 
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है; किन्तु उप्तमें तबिका मिश्रण होगया इसलिये ऐसे पर समोगके कारण उससे 
हीनता आ गई ह; इसीप्रकार आत्मार्मे जो अ्पूर्ण ज्ञान दिखाई ढेता है, सो वह 
अपना तिजका खमाव नहीं है, उिन्तु पर की ओर इष्टि करके खय्य श्रठ्क दा 
है, इसलिये उसकी वर्तमान पर्याय हीन हो गई है। यदि सोनेमें से तविकी 
इृष्टि अलग करली जाये तो सोना स्माधमे सौ टची-शुद्ध ही है । इसीप्रकार 
प्रात्ममेंसे परसंयोगी दृष्टिफों निक्नल दिया जाये तो वह स््रमावसे परिषृणे ही है। 

चतम्य शरात्माका ससको ही मात्र जाननेका त्वमाव नहीं है, किन्तु 
अखडकों जाननेफा उसका स्वभाव है, एक समय तीनकाल भर तीमलोकको 
जाननेका उसका परिषृण स्तभात है, उसमें मात्र रसको ही जाननेमें अठ्क 
जाना सो गग है। अद्वण्डक्रो जाननेका आत्माका सात है, बेसी अखंड इषट 
से ठेखे तो खणड्युक्त, अपूर्ण और एक विपयर्म अटकनेयाला ज्ञान; भीर ऐसी 
विकास अथवा उतना ही विकास आत्माफा सखमभाव नहीं है | 

चैतन्य ज्ञानज्योति आत्मा अ्द्एड गुरण्णोक्रा पिंड है। ऐसे स्पमावती 
प्रतीतिक बिना 'त्र एक ही विपयक्रो-रसक्षों ही जाननेमें अटक जाता है, सो 
यह उसका भज्ञान है| जब किसी राजाकों बुनाना हो या उसमे काम हो, तो 
बड़ी बड़ी पदव्रियोँ लगाकर उसे बुनाया जाता है, तब्र कहीं छुनवाई होती है, 
सामान्य शब्दोंपे घुनाने पर काम नहीं बनता, इसीप्रकार यदि भगवान आत्मा 
को चूर्ण ज्ञान वाला मानेंगे तो वह उत्तर नहीं ढेगा, शांति अगठ नहीं होगी, 
धर्म नहीं होगा । >सा स्मरूप हो बैसा ही जाने तो आत्माकी निर्मल पर्याय 
प्रगठ हो | यह श्क्ाओं गीत तो सचे है और राजके गीत मिथ्या हैं, इस चह- 
धोक्षिमे मीतप्की बात कही है । यदि आध्माकों मात्र एक एक इद्रियके विषयको 
जानने जितना माना जाये तो वह दुखी होनफा उपाय है । 

चास्तत्में बात यह है कि जगतकों सचे तलका अभ्यास ही नहीं है । 
दूमरा सत्र कुंड अम्यास किया झिन्‍्तु उसमें मात्र छिलके ही कूठता रहा । इस 
अभ्यासपे बड़ी बड़ी परीक्षार्ये देकर बड़ी बढ़ी पदवियों लगा लीं किस्तु वह कहीं 
वर्तमान पुरुषाथफा फल नहीं है। (व में श्रा्मप्रतीतिके विता ही कुछ रग- 
हेष कमर किया था इसलिये ज्ञानावाणीय कर्मका कस बन्ध हुआ, और इसलिये 
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ज्ञानावरणीय कर्मका कम बन्ध हुआ, और इसलिये वर्तमानमें ज्ञानका कुछ 
विकास दिखाई देता है, और पूर्वभवमें कुछ पुण्यवन्ध किया था, इसलिये व्ते- 
मानमें कुछ पुण्यका उदय दिखाई देता है; रुपया पेसा मिलना वर्तमान पुरु- 
पार्थकरा फल नहीं है। जिसप्रकार रुपया-पेसा मिलनेका उदय होता है उसी 
प्रकार विकल्प उठता है। रुपया-पैसा प्राप्त करनेका राग विद्यमान है इसलिये 
जिस प्रकारका उदय हो, उस प्रकारका विकल्प श्राये बिना नहीं रहता | कर्म 
विकह्प नहीं करा देता, परन्तु ख़य घातिया कर्मके उदयके योगमें, अर्थात्‌ 
रुपया-पैसा प्राप्त करनेके रागमें विद्यमान है, इसलिये पुण्य-पापके उदयानुसार 
विकल्प श्राता है, इसलिये रुपया पैसा मिलना कहीं घतमान पुरुषार्थका फंत्न 
नहीं है | 
आत्माके धर्मका प्रगट करना वततमान पुरुषार्थते होता है; पूर्व 

ज्ञान और अपूर्व स्थिरता मी वरततमान पुरुपार्थसे होती है | 

एकेन्द्रिय जीवके मात्र शरीर ही है, जिह्ठा आदि नहीं है। वे तत्वकों 
नहीं सममे इसलिये शक्ति द्वार गये हैं, इसीलिये मात्र एक ही इन्द्रिय मिली है 
दूसरी सब इच्द्रियों हवर गये हैं | उन वेचारोंको रस चखनेकी भी शक्ति नहीं 
रही | और यहद्ष सब्र जो मनुष्य हुए हैं उन्हे पौँचों इन्द्रियोंका विकास प्राप्त 
हुआ है, तो वे एक एक इन्द्रियके विषयमें ही श्रटक रहे हैं, यह उनका 
भतान है। 

भगवान श्ञात्मा अठकते हुये ज्ञानमें अटक जाये इतना नहीं है, किन्तु 
वह तो विशाल खभाषबाला है | वस्तु परसे निराल्ली है | जो वस्तु परसे निराली 
होती है वह अखण्ड होती है, उसकी ज्ञान शक्ति भी परिष्ठुण होती है | जब 
केवलज्ञान पर्याय प्रगट होती है, तब परिष्रण द्वो सो बात नहीं है, किन्तु श्रात्मा 
की ज्ञान शक्ति वरतमानमें ही परिषर्ण है | परिष्ृर्ण पर जो दृष्टि है सो सम्यक्‌ 
दृष्टि है। आपूर्ण पर्यायकी नास्ति और पूर्ण स्वभावक्री अस्तिमय स्वभावकी दृष्टि 
सम्पक्‌ दृष्टि है | स्वभाव परिष्र्ण भरा हुआ है । सम्यकृदष्टिकी अल्प विकास 
पर दृष्टि नहीं होती, किन्तु परण खभाव पर होती है, इसलिये वह रससे मिन्न 
अरस भात्माका श्रनुभव करता है | 

३० 
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अपूर्ण पर्यायक्रों मानना, ओर पूर्ण स्वभावक्रों न मानना सो, ऐसी 
दृष्टि मिध्या दृष्टि है । हीरेका जितना मूल्य होता है, उतना मूल्य स्वीकार न 
करे तो हीरा नहीं मिलता । इसीप्रकार भेतन्यरूपी हीत सात पूर्ण खमावसे भरा 
हुआ है, यदि उसे अपर पर्याय वाला माने तो पूरी पर्याय प्गट नहीं होगी, 
मोछुभाग मी प्रगट नहीं होगा | यदि पूर्ण स्वभावकी इृष्टि करे तो ठसीएे 
मोछमाग ओर पूर्ण पर्याय प्रगठ होगी । 

जिसे श्राम्माकी रुचि नहीं है, उसे इस बातके सुननेंमें रस नहीं 
ञ्राता | किन्तु यदि घरमें कोई बहुमूल्य वस्तु आई हो या गहना इत्यादि झाया 
हो तो घरके समी ख्री पुत्रादि तत्सम्बन्धी बातकों रस प्र॒व॑क छुनते हैं, किन्तु 
जहाँ श्रात्माकी बात चुनाई जाती है, वहाँ उकताहट था जाती है | 

यहाँ आाजार्यदेव यह बता रहे हैं कि भ्ात्माका द्वित किस प्रकार हो 
सकता है । वे स्प्का यथार्थ विवेक बताकर भाज्ाका हित बतला रहे हैं। 
ज़िसे घुनकर सुयोग्य जीव कहते हैं कि श्रद्या | ऐसी वात तो कमी मी नहीं 
घुनी थी। भात्मा परसे मिन्न वस्तु है, अखण्ड वस्तु है, यध्वपि विकास कमर है 
तथापि खमावसे पूणे है | यद्द अपूर्व बात है । 

जैसे लेडी पीपलके चौंसठ पुट होने पर जो चरपराहट प्रगट होती 
है, वह चरपराहट वर्तमानमें भरी हुई है,-ऐसा ज्ञान पहलेका लेनेके बाद उस 
लेंडी पीपलको घोटने लगता है तो उसमेंत्रे चौसठ पुटी चरपराहट प्रगट द्वोती 
है | इसी प्रकार भगवान चैतन्य मूर्ति भात्मा वर्तमान छरामें ही परिप्णे स्वमाव 
से मरा हुआ है, ऐसी दृष्टि ओर ज्ञान करनेक्े बाद धोंटने लग जाये, अर्थात्‌ 
झात्मामें एकाग्रता करने लगे तो उसमेंसे केवलज्ञान पर्याय प्रगठ ह्वोती है | 

परन्तु यदि परिप्रण स्वमावकी प्रतीति न करे और पहले छुछ राग 
देष मद किया था जिससे ज्ञानका कुछ विकास हुआ, उतना ही झात्माको 
मान ले कर्थात्‌ उस पर्याय जितना ही आत्माको मान ले तो पूर्ण पर्याय प्रगठ 
नहीं होगी-केवलश्ञान प्रगठ नहीं दोगा। 

जो सहद्त पुटी अ्श्नक मत्त है, उसमें सहस्त पुट होनेकी शक्ति वर्त- 
मानमें ही है, उसमें हजार पुट होनेका स्रभाव वेधोंके ध्यानमें पहलेसे ही होता 
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है। इसीग्रकार आत्मामें एक एक इच्द्रियकों जानने मात्रका स्वभाव नहीं, किन्तु 
तीनकाल और तीनलोककोी सबको जाननेका स्वमाव बतेमानमें ही भरा हुआ 
है; उसमें एकाम्र हो जाऊँ तो (रण स्वभाव प्रगट हो ऐसा ज्ञान पहलेसे ही करे 
तो झा्मामें स्पिर हो, और केवलज्ञान पर्याय पगठ हो जाये । यह चतुर्थोक्त 
है। भव पञ्चमोक्ति निम्नप्रकार है। 

समस्त विषयोके विशेष्मि साधारण--एक ही सवेदन परिणाम रूप, 
उसका स्वभाव दवोनेसे केवल एक रसवेदनपरिणामको प्राप्त करके रसको नहीं 
चखता, इसलिये शरस है | 

यहाँ समस्त पर अधिक भार दिया गया है। समस्त प्रकारके विषयों 
को एक ही साथ जाने तो भी उसका एक ही प्रकारका स्वभाव और एक ही 
प्रकारका आनन्द होनेसे रसको नहीं चखता। ' 

लोकालोकके जितने पदार्थ है, उन सभी भावोंको-उन समस्त प्रकारो 
को एक ही साथ जान ले ऐसा उसका स्वभाव है । समस्त विषर्योकों जानकर 
कहीं रुक जाये या खण्ड हो जाये, ऐसा उसका स्वभाव नहीं है | उन सबको 
जानते हुए वह जड़रसरूप या रागरसरूप नहीं होता,किन्तु अपने स्वभावकी शक्ति 
के भानन्दका वेदन करता है | वह वेदन एक ही प्रकारका होनेसे और उस 
अतीन्द्रिय रसका अनुभव उसका स्वभाव होनेसे वह जड़के रसको नहीं चखता, 
रागके रसका अनुभव नहीं करता । 

आत्माके अनन्त गुणोंको जानते हुए जिस शान्तस और भानन्द्रस 
का अनुमव करता है बह आनन्द एक ही प्रकार का होता है; उसमें दो प्रकार 
नहीं होते या भनेकत्व नहीं होता, उसमें रगका अनुभव नहीं होता। 

भगवान आत्मा एक रसका ही ज्ञान करनेक्ी शक्तिवाला नहीं है, 
या मात्र एक एक इच्द्रियके विषयका ज्ञान करनेकी शक्तित्ाला नहीं है, किन्तु 
लोकालोकके जितने पदार्थ हैं, उन सबके भावोंकों एक ही साथ जाननेकी 
शक्तिवाला है। भात्मामें अनन्त गु्णोको एकही साथ जाननेकी शक्ति 
है। वह समस्त भावोको जानकर आकुलता रहित एक ही प्रकारके भतीद्धिय 
झानन्दका स्वाद लेता है, ऐसा उसका स्वभाव है| वह मात्र रस सम्बन्धी राग 
का ही अनुमव करके रसको नहीं चखता परन्तु भगवान आत्मा तो अपने स्व- 
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भावका एक ही ग्रकारका अनुभव कलेवाला निश्यानन्द प्रभु है | 

आत्मा मात्र रसका ही ज्ञान करनेवाला नहीं है, किन्तु ब्रिकालकी 
बस्तुओंको जाननेवाला है | 

समस्त वस्तुओंकों जाननेका स्वभाव होने पर भी, सत्रको जानते हुए 
मी झात्मा अपने एक ही प्रकारके अनुभवक्ता वेदत करता है वह खड़रूप होकर 
परका वेदन नहीं करता | 

विविध व्यंजनोंके रसका राग करके, ठसके वेदनमें भटक जाये इतना 
ही ब्ात्मा नहीं है, किन्तु आ्त्माका अनुभव तो एक ही प्रकारका है, वह्द नित्या- 
नन्द प्रभु स्वभाव रसमें एक ही प्रकारते रुकता है, बह समस्त विषयों कहीं 
मी नहीं रुकता, या खड नहीं होता | 

आत्माका खभाव ऐसा नहीं है कि वह मन, वाणी, रूप और रसका 
ज्ञान करके उसीकला वेदन करे। मै एक अखगड, पृ समस्त पदार्थोंको एक ही 
साथ जानने वाला हूँ | अप्रणे अवस्था होने पर भी स्वभावसे प्रणे हूँ। ऐसा ज्ञान 
करना सो उसका नाम सच्चा ज्ञान है। अप्रणे अवस्पाके समय पूणे हूँ ऐसी 
इृष्टि करना सो सच्ची दृष्टि है। पूर्ण होनेके बाद प्रृणकों मानना कहाँ (हटा! 
इसलिये पूर्णेकी श्रद्धा तो पहले से ही होती है । 

सर्वया श्रज्ञान शिष्य ने पूछा या, उसे यह बात समभाई जा रही है, 
जानकार--सममे हुए को नहीं | यह बात समभनेके लिये पुरुषार्थ चाहिये । 
यदि सममभनेमें कुछ समय लग जाये तो अकुलाहट लग जाती है, किन्तु 
कमाईमें वर्षोंके वर्ष कैसे निकाल देता है। वह्द कह सकता है कि-यह तो 
भूख लगती है इसलिये करना पड़ता है, किन्तु इसीप्रकार भात्माकी मी भूख 
लगना चाहिये, वास्तविक जिज्ञासा जागृत द्वोनी चादियें तो खरूप समझें 
आये बिना नहीं रहेगा | न तो समझता है, और न उसके लिये परिश्रम करना 
है, तो क्या धर्म किसी बृच्च पर लटक रहा है, कि उसे तोड़कर ले लेगा 
खरूप को पहिचाने बिना तीनकाल और तीनलोकमें मी धर्म होनेवाला नहीं 
है!। यह पचमोक्ति हुई। अब पष्ठोक्ति कहते हैं। 

आक्षा को समस्त ज्ञेयोंका ज्ञान द्वोता है, किन्तु ज्ञेय-ज्ञायक तादास्म्य' 
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का निषेध होमेसे उसके ज्ञानरूप परिणमित होने पर मी खय रसरूप परिणमित 
नहीं द्वोता, इसलिये भरस है । यों छुद्ट प्रकारसे रसके निषेधसे वह अस्स है | 

रस ज्ञेय है, भरात्मा ज्ञायक है | (सके जिह्ा पर स्पश करनेसे रसका 
ज्ञान होता है, किन्तु उस रसके ज्ञानरूपमें, ज्ञानकी अवस्था द्ोने पर भी खय 
रसरूप परिणमित नहीं होता। 

आत्मा ज्ञायक है और शरीर, मन, वाणी, रंग, द्वेष इत्यादि ज्ञेय हैं | 
ज्ञायक और ज्षेय दोनों त्रिक्राल मित्र हैं। शरीरके कारण शरीर और आतक्षाके 
कारण आजा है, दोनों अपने अपने कारणसे है| वे दोनों कमी मी एकरूप 
नहीं होते सबकी क्रिया खत+ है। जड़वी क्रिया जड़में भर आत्षाकी क्रिया आत्मा 
में होती है | इसप्रकार दोनो हृब्य पृथक होने पर मी एक्क्षेत्रमे एकत्रित हैं, 
धर्यात्‌ दोनों एक ही स्थान पर मिलकर रह रहे हैं, तथापि दोनो एकमेक नहीं 
हो जाते, दोनोंके तादाश््य संबन्धका निषेध है | यदि दोनों एकरूप हो जाये 
तो श्राम्मा जड़ हो जाये | यदि श्रा्षा और जड़ दोनों एक होते हों तो 
झग्निके जानने पर श्रात्मा उष्ण हो जाना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं होता | 
ज्ञात होने योग्य वस्तु और ज्ञाता दोनों एकरूप नहीं होते | श्रात्मा रसके 
ज्ञानरुपमें श्र्थात्‌ अपने ज्ञानकी अवस्थाके रूपमें परिणमित होता है, तथापि 
वह रसरूप नहीं होता, इसलिये भ्रात्मा श्ररस है। इसप्रकार आत्मा को परि- 
पू्णे रस रहित जानना ओर उसमें स्थिर होना ही हितका उपाय है । 

बणै, रस, गन्ध, स्पश, आकार इत्यादि शरीरका खभाव-पर्म है। 
जो जड़का खभाव है सो जड़का धर्म है, और जो झ्रा्माका खभाव है सो 
भत्माका धर्म है। “बत्थु सहावो धम्मो” अर्थात्‌ वस्तुका खभाव धर्म है। 
श्रात्मा ओर जड़ दोनों वस्तु हैं, इसलिये दोनोंका अपना अपना खमाव, अपना 
अपना पर्म है। जैसे गुड़का स्वमाव मीठापन है, ठसीग्रकार श्रक्माका स्वभाव 
ज्ञान, दर्शन, चारित्र है, और जड़का स्वभाव वर्ण, रस, गन्ध, स्पश है। आ- 
माका धर्म आत्माके साथ सम्बन्ध रखता है, वह मन, वाणी, देहके साथ संवंध 
नहीं रखता | जैसे पीतलके डिब्बेमें गुड़ रखा हो तो वह्द दोनो अलग भन्नग 
कस्‍्तुएँ हैं, इसीप्रकार शरीर चेतन्यरूपी भात्मा विद्यमान है। शरीर ओर 
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आम दोनों पृथक चच्तुएँ है | 

दुरगतिमें जानेसे अपवा अधर्ममें गिरनेसे भातमा को जो धारण कर 
रखे ( बचा रखे ) सो धर्म है। जितने राग-हेप-अज्ञान भादिके भाव होते हैं, 
वे सब दुर्गेति-अधर्म हैं, उनमें गिरमेसे आतमाको रोके सो पर्म है। आत्मा 
ज्ञनानन्द स्वभाव है, उप्में स्थिर ने द्वोकर पुण्य पापके भावमें लग जाना 
या उसे ठीक मानना ही दुगैति है। वास्तविक दुगति तो यही है, भोर जो 
चार गतिया है वे तो उसका फक्ष हैं। भात्माके स्वभाव न रहकर परमें 
रहने का फल चार गतियां हैं। भामाके स्वभाव को पद्चिचान कर चैतन्यघन 
में युक्त होना श्र पुएय-पापके विकारमें युक्त न होना सो यही आत्माका 
धर्म है, और उस धर्मका फल मुक्ति है | 

यपार्थ को सममे बिना अनन्त भर्वोर्मि भ्रमण क्रिया, और यदि अभी 
मी सत्य को न समझा तो चौरासी लाखका भयकर चक्कर विद्यमान है। 
जिस भावसे अमी तक अनन्त मव किये, उस भावसे मबका नाश नहीं होगा, 
किन्तु उससे विरुद्ध भावोंसे भवका नाश होगा | 

जो व्यक्ति रुपया, पैसा, क्री, कुटुम्ब ओर शरीशदिके आ्ाश्रयसे ही 
जीवन मानता है, वह रकातिरक-मिखारी है। चैतन्य प्रभु जागती ज्योति है | 
उसे भूलकर जो किसी परके भाश्रयसे सुख लेना चाइता है, वह अति रंक 
है। हे प्रभु ) वह रुपया पैसा और कुठुम्रादि वहाँ कोई शरण नहीं होंगे, 
जहाँ तू आँख बन्द होते ही चला जायेगा और कुत्ते बिल्ली इत्यादिके रूपमें 
भव धारण करेगा | यदि आक्षधर्म को सममेगा तो वही तुझे: शरणरूप होगा, 
इसलिये झात्मर्म को समझ । 

श्ररे प्रभु | तू अनन्तकालसे अनन्त भव धारण कर चुका है। व 
झनतबार स्वगके मब धारण कर चुका, और श्रनन्तबार नारक पशु तथा 
मनुष्यके भव धारण कर चुका, तथा ऐसे अनम्तान्त भर्वोर्में न जाने क्‍यों और 
कैसे मरण को प्राप्त हुमा | स्वगमें देवका शरीर ग्राप्त किया और वहाँ सूर्यसे 
भी अधिक तेजस्वी शरीर मिला, किन्तु वहाँसे मरकर कौए इत्यादि का भव 
धारण किया | इसप्रकार आत्म प्रतीतिक्रे बिना पुण्य परिणामसे पाप परिणाम, 
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श्रौर पाप परिणामसे पुण्य परिणाम होते रहे ओर तू व्यर्थ ही भव श्रमण 
करता रहा | यदि अब्र छुखी होना हो तो आत्म को समझ ओर यदि भव- 
अमण ही करना हो तो सभी झ्ात्मा स्ततत्र हैं| यह तो जिन्हें चुखी होना 
हो उनके ग्रहण करने योग्य बात है। 

जैसे रस रहितताके छुह् प्रकार कहे गये हैं, उसीगप्रकार रूप रहि- 
तताकें छुट्ट प्रकार संक्षेपमें कहे जा रहे हैं । 

१-आत्मा जड़ पुदूगलसे मिन्न है, और क्योकि पुदूगलरूपी है, 
इसलिये झात्मा अरूपी है । 

२-पुदूगल के गुणों से भी मित्र होने से श्रामा रूप-गुणयुक्त मी 
नहीं है, इसलिये अरूपी है। रूप का अर्थ है रंग, जिसके पंच प्रकार है- 
काला, सफेद, लाल, पीला हरा | रा गुण की यह पांच अबस्थाएँ हैं। 
पुदूगल द्रव्य सदा स्थायी वस्तु है, और उसमें रंग नामक गुण भी सदा 
रहता है, ओर उसमें जो रंग बदलते हैं वह उसकी पर्याय है| उस पुदगल 
से आत्मा मित्र है, इसलिये रूपरहित है। अज्ञानी जीव उस रूप में मोहित 
हो जाते हैं । उन्हे उसमें राग हो जाता है | जहाँ वह शरीर की सफेद चमड़ी 
देखता है, वहाँ राग हो जाता है, और जहाँ काली चमड़ी देखता है वहाँ 
तिरकार हो जाता है, जहाँ राग हो जाता है वहाँ वह यह मानता है कि 
यह मुमे श्रतुकूल है। अनुकूल माननेकी गहराई में ऐसा समझ लेता है कि 
वह मेरी सातामें सहायक होगी, और सहायक होगी अर्थात्‌ मेरे साथ एकमेक 
हो जायेगी | इसका अर्थ यह हुआ कि रूप ओर मै-दोनों एक हो जायेंगे | 
इस ग्रकार अज्ञानी रूप को अच्छा मानते हैं। वे अज्ञानवश यह समझते हैं 
कि हम दोनों एक हो जायेंगे । 

किन्तु जिसे यद्ध विवेक जागृत हुआ है, कि रूप तो पुदूगल का 
गुण है, मेरा आत्मा रूप रहित है, उसे रूप में राग और कुरूप में द्वेष नहीं 
होता । वह विवेकी ज्ञानी अपने भात्मा में राग द्वेष नहीं होने देता और उप- 
योग को सुरक्षित रखता है | यह किसमे वहा है कि सफेद चमड़ी अच्छी 
है, और काली अमड़ी अच्छी नहीं है । ऐसा भेद करने का कौनसा कारण 
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है कि सफेद चमड़ी अच्छी है और काली भष्छी नहीं है ? इसका पारण 
मात्र बरजान है| झज्ानी को अपने खभाव की खबर नहीं है, इसलिये उनमें 
मेद करके शग-द्वेष करता है, फिस्तु ज्ञानी धर्मामा तो सममभता है कि मेशा 
खभाव एक ही अकारका है, उस एकप्रकारे खमावमें रग-देयफा, अच्छे 
बुरेका मेद करके उसमें अटक जाना मे खत नहीं है। जितना जितना 
वृत्तिका उपपान होता है, वह मेश खूप नहीं है, बह सत्र विकारी भाव है, 
बह मेश साधप्य नहीं है । मेहर सामस्ये तो उन सत्रका ज्ञान करता और ज्ञाता- 
रूपसे रहना है। रागसे एकमेक होने पर रागका जितना बल होता है, उतना 
शाप अलग रहकर उप्का जाता रनेपर राग का बत् नहीं श्राता | 

सफेद ओर काली चमड़ी दोनों घूल समान हैं; उनमें अच्छे-बुरे 
का मेद करके कद्टां झटक रहा है ? बह तेरे लिये शरणभूत नहीं होगी। 
यदि ऐसे मोह में मरण को प्राप्त हुआ तो, क्हों जाकर पार पायेगा श तब 
तेरे अरण्य रोदन को कौन छुनेगा * इसलिये अपने श्रात्माके खरूपकों समझ, 
आत्हित कर ओर वैशग्य पूर्वक झाह्मा में स्पिर हो जा। 

३--परमार्थसे पुदूगल हब्यका खामित्र मी न होनेसे वह हन्येन्द्रिय 
के आलम्बनसे मी रूप को नहीं देखता इसलिये भरूप है। 

अँखके झालग्बनसे रूपको देखता हैँ, ऐसा मानने वाला झात्मा 
जड़का खामी हो जाता है, इसलिये पुदूगल द्वव्यक्रे रूपको आँख्रसे देखा जाता 
है, ऐसा माननेवाज्ञा भात्माकी हत्या करता है। 

आँखके आधारसे कोई भी रूपको नहीं देख सकता, क्योंकि रूप तो 
ज्ञानक द्वारा ही जाना जाता है | कोई वस्तु परतंत्र नहीं हो सकती। भात्मा 
झातमासे है, रजकणसे नहीं । इसीग्रकार रजकण रजकणसे है आत्मासे नहीं, 
इसीप्रकार श्रस्ति नास्ति मी है | भस्ति॒ब-नास्तिल प्रत्येक दब्यमें है, प्रत्येक 
द्रव्यके समस्त गुरण्णो्मे है, और एक एक गुणाकी सभी अवस्थाओमें है। इस- 
लिये रूप ज्ञानसे जाना जाता है, अखसे नहीं । 

प्रश्न:-- आँखें देखनेमें कम से कैम निमित्त तो ह्वोती ही हैं ! 

उत्तर--देखने वाला ज्ञान किसके अस्तिलमें जानता है ? ज्ञानके 
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अस्तित्व में या आंखकी कौड़ीके अस्तित्व में ? जानने वाला ज्ञान है, या 
भआंस की कौड़ी ? इतना विचारनेपर स्पष्ट हो जायेगा कि जानने वाला ज्ञान 
है, बह ज्ञानके अस्तित्वमें कर जातता है, किन्तु आखकी कौड़ी कुछ नहीं 
जानती; क्योंकि वह तो जड़ है। जेसे चश्मा कुछ नहीं जानता इसीप्रकार 
आख भी कुछ नहीं जानती | अल्प विकासके कारण बीचमें श्राक्ष निमित्त 
हो जाती है, किन्तु ज्ञात तो ज्ञानसे ही होता है । आत्माका ज्ञानस्वभाव उस 
जड़ ( आंख ) के रजकरोंके आधारसे जाने यह कदापि नहीं हो सकता | 

झ्रात्मा अरूपी तत्व है, उसमें ज्ञात, दशन आदि अनन्त गुण हैं। 
वे झनन्तगुण अपनी भपेक्षासे हैं और परकी श्रपेज्ञासे नहीं हैं, अर्थात्‌ वे 
पंचेन्द्रिररूप नहीं हैं | इसलिये आाखक्ी कौड़ीसे ज्ञात होता है, यह मानना 
बहुत बड़ी प्रान्ति है। अपना खभाव पर खभात्ररूप नहीं होता । भपने गुण 
का संत्रन्ध श्रपनेरूपसे द्ोता है पररूपसे नहीं | 

आंखकी कौड़ी पुदूगल परमागुझोका पिंड है, वह जगतके रजकण 
हैं, परमाणु सत्‌ हैं और श्रात्मा मी सत्‌ है। भात्मा भ्रात्माहुपसे है, कौड़ी- 
रूपसे नहीं | जिसरूपसे है उसरूपसे नहीं है ऐसा नहीं है, किन्तु जिसरूपसे नहीं 
है, उसरूपसे नहीं है , और जिप्तरूपसे हे उसरूपसे है | जिसरूपसे नहीं है, उस 
रूपसे अपनेको माने तो मिध्यादृष्टि है। यदि ऐसा माने कि मैं इसके (परके) 
कारण हूँ, और यह न माने कि मैं अपने कारण हूँ, तो वह परसे प्ृथक्ल नहीं 
कर सकता | अमी यह्द सम्यकृदृष्टिकी बात चत्न रही है, यह घर्मकी सर्वप्रथम 
इकाई है। श्रात्म खतन्त्र और परसे निगल्ा है, उसकी ग्रतीति करनेसे मोक्ष होता 
है, श्र्यात्‌ विकारसे श्रलग हो जाता है | शुभाशुभ परिणामसे श्रलग होना 
या शुभाशुभके विकारसे अलग होना सो इसका नाम मुक्ति है । मुक्ति कहीं 
अपने से अलग होनेरूप नहीं है, किन्तु अपने द्ृव्यके श्रस्तित्वमें से निर्मल 
पर्यायकों प्रगट करना ओर विकारसे अलग होता सो इसका नाम मुक्ति है। 
जो अपने को परसे मिन्न स्वीकार नहीं करता, वह अपनी मुक्ति नहीं करता | 

४-श्पने खभावकी इृष्टिसे देखा जाये तो उसके क्षायोपशमिक 


मावका भी अभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके आलम्बनसे मी रूपको नहीं देखता 
३१ 
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इसलिये श्ररूपी है | 
ज्ञायोपशमिकज्ञान शप्रर्ण अवस्था है, उसके द्वारा जितना जाने उत- 
ना ही झा स्त्रभाव नहीं है। आत्मा परिष्रण खभाव है, तीनकाल और तीन- 
लोकको जाननेका भात्माका खभाव है | ऐसा ख्रभाव जो न माने ठस्तकी 
प्रतीतिमें सपूर्ण खमाव नहीं आया इसलिये उसकी प्रतीति सच्ची नहीं है, 
उसका ज्ञान सच्चा नीं है, उसका तर्क सच्चा नहीं है, और उसकी स्थिरता 
भी सच्ची नहीं हैं| यदि तू झ्ाक्माको श्रपणे अवस्था जितना ही मानेगा तो 
उसमें से प्रृणेताका उदय नहीं होगा किन्तु पूरा मानने पर पूर्णमें से पर्णता 
उदित होगी। 
भावेन्द्रियके श्रालम्बनसे रूपको भ्रात्मा देखे इतना ही भाव्मा नहीं है | 
आात्माका परिपर्ण खमाव है, ऐसी श्रद्धा और ज्ञान किये बिना उसका ठत्तर 
आत्मा नहीं मिल सकता | 
५-शआ्रमाका खभाव जगतके समस्त पदार्थों को अच्छे-बुरेका मेद 
किये बिना साधारणतया सब्रको समान और एक समयमें जानने का है, एक 
को जानने और एक को न जानने का उसका स्भाव नहीं है। रूपको 
, जानते समय रूपको ही जानना, और उस रूपके पगका वेदन करना भागा 
का स्वभाव नहीं है, किन्तु उसका स्वभाव सबको एक ही साथ और एक ही 
समान जानना है, यह अच्छा है, ओर यद्द बुरा है, ऐसा मानकर अठकनेका 
स्वभाव नहीं है, किन्तु एक समान ही जानने का स्वमाव है | कहीं मी अष्दा 
बुग मानकर उसमें अटकने का स्वभाव नहीं है, सबको जानकर अपने स्वरूप 
का अनुभव और उसका वेदन करना झातमाका खभाव है, वह रूप स्वरूप 
नहीं हो जाता। 
जब कि सबको एक समान जानता है. तब फिर शच्छा-बुरा कहां 
रहा । जैसे कोई किसी रानीको देखकर विचार करे कि यह रामी पहले कुच्ी 
थी और तब इसवा शरीर सड़ रहा था, किन्तु भर यह गनीके रूपमें है, 
लेकिन यह मध मसका सेवन करती है, इसलिये अब मरकर नरकमें जायेगी, 
इसप्रकार यदि तीनों श्रवस्थाओंका सामरान्यतया विचार करे तो राग न रहे | 
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यदि खण्ड खण्ड जाने तो राग हो सकता है, किन्तु अखंडतया जानने पर 
उसके फल स्वरूप वीतरागता होती है | समीमें खेड न करके--मेद न 
करके एक ही प्रकारका सतत ज्ञान करे तो उससे अच्छा बुरापन नहीं आ 
सकता | 

लोग रूप, रस, गन्ध को विषय कहते हैं, किन्तु वे तो जड़ द्वव्यके 
गुण--पर्याय हैं, विषय नहीं | किन्तु उस ओर जो ल्क्ष जाता है, वह विषय 
है | आत्मा तो ज्ञायक है, यदि उसमें लक्ष करे तो अपना विषय हो और जो 
रागका--परका विषय होता है, वह रुक जाये | वस्तु रागका विषय नहीं है, 
बह तो ज्ञानमें ज्ञात होने योग्य-ज्षेय है. किन्तु वहाँ राग करके अटठकता है, 
इसलिये उसे विषय कहा जाता है | विषय न तो चैतन्य खमभावमें है और 
न जड़में है। मात्र परकी ओर रागका लक्ष जाता है सो उसे विषय कहते 

| 

हे बस्तुक्रे स्वभाव को जान ले तो यह ययार्थतया जाना जा सकता है 
कि जड़--चेतन्यका स्वभाव केसा है | बालक खेलते सम्रय धूलमें पानी मिला 
कर उसके लड्ड बनाते हैं, किन्तु न तो वे खानेके काममें भा सकते है 
और न उनसे भूख ही मिट सकती है, इसीग्रकार जगत के जीव अपने स॒त्व 
तत्न को जाने बिना बाहरका चाहे जितना क्रिया कर्म करें करिल्तु वह सब धूल 
में पानी डालकर लड्ढू बनाने के समान हैं | बाहरी क्रिया ओर शुभ परिणाम 
झात्माकी भूखको नहीं मिटा सकते किन्तु आक्ष खवरूपको सममनेसे ही भूख 
मिट सकती है और शाति प्राप्त हो सकती है | | 

६-ज्ञायक और क्षेय ( रूप ) दोनों एक नहीं हो जाते | यचपि 
आत्मा रूपको जानता है, किन्तु रूपको जानते हुए वह रूप स्वरूपमें परि- 
णुमित नहीं होता । 

श्रव यह छुद्व प्रकाससे गधकी बात करते हैं;--- 

१-नान्धरूप परमाणु दब्यसे आत्मा अलग है, इसलिये श्रगध है । 

२-गध परमाशुका गुण है उत्त गन्धके गुणरूप आत्मा नहीं है, 
इसलिये वह अगन्ध है । 
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३-प्राण इन्द्रियसे आत्मा गन्ध को नहीं जानता, इसलिये बह भ- 
न्धदेै] 

४-आत्मा गन्धके ज्ञान बराबर, अपूर्ण झनवाज्ा नहीं है, इसहिये 
बह भगन्ध है | 

प्र-भात्मा गनन्‍्धकरे भेद व करके एक ही प्रकारसे ज्ञान का है, 
एकही प्रकाग्से रहता है, इसलिये वह अगन्ध है | 

६-गन्ध क्षेय है, उसे जाननेयाला ज्ञान गन्धरूप नहीं होता, इस- 
क्षिये भातमा आगन्ध है | 

अब यहाँ स्पशकी बात करते हैं; -- 

१-स्परी पुदूगल द्॒ब्यमें है, इसलिये आत्मा पुदूगल ह्व्यते भलग 
है। 

२-स्पर्श पुदूगल द्वव्यका गुण है इसलिये आत्मा स्पर्श गुण 
अलग है। 

३--स्पर्कन्द्रिय पुदूगल द्रब्यकी पर्याय है, इसलिये आता सशेख्िये 
अलग है अतः अस्पर्शी है। यश प्रयमोक्तिमें आत्माकों द्रव्पसते अलग किया, 
दूसरेंमें गुणसे अलग किया और तीसरेंगें पर्यायसे अलग किया है। 

४-आत्मा का ज्ञानस्पभाव स्पश को जानने मान्रक्ा ही नहीं है, 
इसलिये आत्मा अस्पशीं है | 

५-सपशमें अच्छे -बुरेका भेद न करके, सतत एक ही प्रकारका शत 
करता है इसलिये आत्मा अस्परी है। 

६-स्पश ज्ञेय है, उसे जाननेवाला ज्ञान स्पशरूप नहीं होता, ईरीः 
लिये आत्मा अस्पश है। 

स्पश गुण एक है, किन्तु उसकी आठ श्वस्थायें हैँ--हलका, भागी 
कठोर, नर्म, रूखा, चिकता, ठडा, गर्म । स्पशी गुण पुदुगलमें सदा रहता है, 
और उसकी पर्याय बदलती रहती है। बज्ञानी मानता है कि मैं से 
जानता हूँ, किन्तु भाई ! जाननेका स्वभाव तो तेरा है, करिग्तु जिसका जाननेकी 
स्वभाव नहीं है, उस जड़के द्वारा मै जानता हूँ, यह मान्यता कितनी उल्ही है 
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जो स्तरय ही नहीं जानता वह दूसरे को कैसे बतायेगा £ सर्वज्ञ भगवान ने 
कहा है कि आत्मा स्पर्शके द्वारा स्पश को नहीं जानता किन्तु ज्ञानसे जानता 
है। ज्ञानी का आत्मा भी प्रत्येक रजकणसे मिन्न है, इसलिये स्पशके द्वारा 
जान ही नहीं सकता । 

कोई यहाँ कह सकता है कि श्राप यह कैसी विचित्र बात कह रहे 
हैं ? जो हमारे सामने अपनी श्खोंसे दिखाई देता है, उसका भी भाष निषेध 
कर रहे हैं | किन्तु भाई ! यदि आँखमें पीलिया हो जाता है तो सत्र पीला ही 
पीला दिखाई देता है, किन्तु इससे कहीं उसका देखना यथार्थ नहीं कहता 
सकता | यदि आद्का नीचेका भाग उँगलीमे दबाकर देखें तो दो चन्द्रमा दिखाई 
देते हैं, इसलिये दो चन्द्रमा नहीं माने जा सकते हैं। इसीप्रकार अन्बानीकी 
इश्टसि देखा गया सच नहीं हो सकता। मोक्षुका मागे जगतकी इष्टिसे मित्र 
प्रकारका ही होता है, और तमी वह मोक्षका सच्चा मागे कहलाता है| जगत 
की दृष्टि और मोक्षमागेकी दृष्टिमें कहीं और कमी मेल नहीं खा सकता । 

यदि मै परको लेकर हूँ ऐसा माने तो यह स्वीकार नहीं होता कि 
मै ख को लेकर हूँ, और यदि यह स्वीकार किया कि मै ख को लेकर हूँ तो 
यह भी स्वीकार नहीं हो सकता कि मै परको लेकर हूँ। 

ख में और पर में दो जगह अस्तित्व स्वीकार नहीं हो सकता किन्तु 
एक ही जाह पर अ्रस्तिख्व स्वीकार किया जायेगा। 

स्पर्शन्द्रियकी जितनी ठंडे-गर्म इत्यादिकी अवस्था ह्वोती है, वह उसकी 
खतन्त्र ही है। आत्मा हल्का भारी कठोर नर्म इत्यादि कुछ मी नहीं है । इस 
प्रकार जिसे परसे मित्र अआत्माका ज्ञान नहीं है, वह कहता है कि इस 
सर्शके अवलम्बनसे मै जानता हूँ किन्तु ज्ञानी समझता है. कि एक वस्‍्तुको 
दूसरीका अवलम्बन/नहीं है। स्पशके ज्ञानकी पर्यायके समय इन्ह्रियोंकी उप- 
स्थिति होती है, परन्तु ज्ञान तो ज्ञानके द्वारा ही जानता है। भाधाके ज्ञानमें 
परका अवलम्बन नहीं होता । और फिर जाननेकी अप क्ञायोपशमिक ज्ञानकी 


पर्याय मी आत्माका खभाव नहीं है | जो ख खभावकी शक्किको नहीं जानता 
उसे भात्मातरी श्रद्धा नही है | 


१४६ ] समयस्रार प्रवेघन : तीसरा भाग 


जो विविध परारकें वेष भूषा करके सासारिक राग रगमें मत्त होका 
श्रानन्द मान रहा है, उसे त्रेफञालिक खभावकी प्रतीति नहीं है। तीनकाल और 
तीनलोकमें वस्तु खमावका एक ही प्रकार है। जिसे द्वित करना हो उसे यह 
प्रकार सममना ही होगा। 'सत्य कमी अप्तत्य नहीं द्वोता', यह सत्य कमी बदल 
नहीं सकता | वस्तु खभावकी स्वीकृति डी सप्यकी स्वीकृति है, इसके भतिरिक्त 
सत्र असत्य है | 

श्राक्षा नित्य है, उसके ज्ञानादि गुण भी नित्य हैं । जो नित्यसे समझा 
जाता है वह सदा स्थिर रहता है | इन्द्रियाँ नाशवान हैं, इसलिये जो इच्द्रिय- 
जानसे ग्रहण किया जाता है वह नष्ट हो जाता है। जो नाशवान इन्द्रियों और 
मनसे जाना जाता है वह ज्ञान सदा नहीं रहता । मन और इन्द्रियॉँकी ठप- 
स्थिति हो तथापि उनका निषेष करके झात्मावलखनसे आत्माको समझता सो वह 


ज्ञान श्रविनाशी है। 
आत्मा स्थायी-ध्र व वस्तु है, वह कोई सयोगी वस्तु नहीं है | जो 


रजकण एकत्रित हुये हैं नह श्रात्मा नहीं है, क्योंकि रजकण एकम्रित होते हैं 
ओर पृथक द्वो जाते हैं | जो यह मावता है, किसुमे इख्धियो ओर मनसे ज्ञान 
होता है उसके इद्ियों भर मनके छूट जाने पर वह ज्ञान मी बदल जाता है | 
निमभित्तके अवलम्बनसे में जानता हूँ, इसप्रकार पर पदार्थ पर इृष्टि करके वैसी 
मिपरीत मान्यता करके निमित्त पर राग करके जाना सो इसका यह कर्थ हुआ 
कि मै निमित्तके विना नहीं जान सकता, इसलिये नाशवान निमित्तेके छूट जाने 
पर अपना ज्ञान मी बदल जाता है। 

जो परके अ्वलम्बनसे प्रगट होता है, वह परावलम्बी ज्ञान है, ओर 
जो स्वावलम्बनसे ग्रहण होता है वह स्वावलम्बी होता है | आत्मा खावलम्बी 
है, और उसके अवलम्बनसे ह्ोनेवाला ज्ञान भौ खावलम्बी है। भ्रामाके अवल- 
म्बनसे होनेवाले श्रद्धा और ज्ञान सदा स्थिर रहेंगे | इद्रियों ओर मनका निषेध 
करके खय खावलम्बी वस्तु है उस पर दृष्टि डालकर, होनेशली श्रद्धा और 
ज्ञान सदा बने रहेंगे। पर पदार्थ मुमे श्रद्धा, ज्ञान करा देंगे इसप्रकार पर 
इंद्रिय और मनसे माने हये ज्ञानकी श्रद्धा सदा नहीं रहेगी | मै परके भवलम्बन 
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से जानता हूँ ऐसा माननेसे परके छूटने पर वह जानना भी छूट जायेगा । 
भज्ञानी श्रपनेकों परतन्त्र मानता है, किन्तु भात्मा खतन्त्र वस्तु है, ओर जड़ 
भी खतन्त्र वस्तु है, किसीके आधारसे किसीके गुण-पर्याय प्रगट नहीं होते | 
जो श्रद्धा अंतरंग श्रात्मर्मेसे उदित हुई सो हुई, उस श्रद्धासे ज्ञानकी पर्याय 

निर्मल होती है, उस श्रद्धासे स्थिरता द्वोकर फिर वह प्रूण होता है | यहाँ कोई 
कह सकता है कि यह तो बड़ी कठिन परीक्षा है | तब क्या कोई खोठा चढ़ाव 
करना है ? सत्य वस्तुका परिचय और उसका मूल्याकन तो करता नहीं है श्रौर 
कद्दता है कि यह तो कठिन प्रतीत होता है । किन्तु भाई | यदि समभनेंमें 
बिल्म्ब हो तो कोई द्वानि नहीं, किन्तु यदि उल्ठा सममेगा तो कहीं मी अत 
नहीं आयेगा | यदि इस समय नहीं समझा तो फिर कब सममेगा 

श्ात्मा शब्दरहित है, इस सम्बन्धमें छुद् बातें सक्तेप में कही जा रही 
हैं । पंस्क्ृत टीकामें श्रस शब्द है, उसकी जगह यहाँ अशब्द लेना चाहिये । 

श्रात्मा वास्तवर्मे पुदूगल द्ब्यसे स्वेधा मिन्न है, इसलिये उसमें शब्द 
नहीं है | शब्द पुदूगल द्व्यकी पर्याय है, शब्द दोनेकी शक्ति पुदूगल द्रव्य 
में है, झ्ात्मामें नहीं । 

पुदूगल द्ृब्यके गुणोंसे मी आत्मा मित्र है, इसलिये खय शब्द 
पर्याय रूप नहीं है, भत. श्रशब्द है। जब तक श्रात्मा शरीरें होता है तब 
तक उसके पास कर्मके रजकंण होते हैं, वे कर्म-जकण भाषाके बोलनेमें 
निमित्त होते हैं | भाषा खतनत्र है, वह परमाणुओंकी अवस्था है, वह कानोंमें 
टक्कर लगाती है, इसलिये जड़ है | भाषा-शब्द सयोगजन्य हैं, और वह जिस 


सयोगसे उत्पन्न होते हैं वह श्ात्मा नहीं हो सकता, इसलिये शच्दमें आत्मा 
नहीं है, अथवा झ्रात्मा अशब्द है | 


प्रश्न:-- मन क्‍या है ? 

उत्तः--दन््यमन जड़ है, और भावमन ज्ञान है| ज्ञान अपने 
दाग जानता है, किन्तु साथ ही मनका निमित्त होता है | जिस ज्ञानके जानने 
में मनका निमित्त उपस्थिति रूप द्वोता है. उसे भावमन कहते हैं, और द्रब्य- 
मन जड़ है, जो कि पुदूगल परमामुओसे निर्मित मीतर हृदयमें आठ एँखुडियों 
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के कमलके भाकारका है | जैसे आँखकी कौड़ी देखनेमें निमित्त है उसी प्रकार 
विचार करनेमें ढ्रव्यमन मात्र उपस्थिति रूप होता है | यद्यपि भाष्मा खय विचार 
करता है, किन्तु उसमें द्रव्यमन निमित्तरूप है। श्राक्माका समाव ज्ञान है, 
स्वत.स््रभावी ज्ञान क्रमश, नहीं जानता किन्तु सत्र एक साथ ही जानता है, 
लेकिन छुदूमस्थका ज्ञान क्मश' नहीं जानता है। इससे सिद्ध है कि ज्ञानके 
जाननेमें किसी परका निमित्त है, परके अ्रवलम्बनकी उपस्थिति है, ओर वह 
पर वस्तु जड़-मन है, तथा वह द्रव्यम्त भात्मासे मित्र है | 

अज्ञानीको भाव नहीं है, इसलिये वह यह कहता है कि-भांष! 
हमारे द्वारा बोली जाती है, हम बोलें तो माषा निकलती है, भाषामें हमाश 
खामिल् है । देखो न, मुर्दा कहीं बोलता है ? इसलिये मैं भाषा बोलता हूँ। इस- 
प्रकार भज्ञानी जीबोने ऐसा स्वामित्व मान लिया है| ज्व झिसी गाड़ीके नीचे 
कुत्ता चला जाता दे, तब वह यह्द समझना है कि यह गाड़ी मेरे दाग ही चल 
रही है, भर्थात्‌ मैं ही इस गाड़ीको चला (हा हूँ, इसी प्रकार माषा खतंत्र एज- 
कर्णोक्री रचनाके कारण बोली जाती है, किन्तु भज्ञानी मानता है कि भाषा 
मेरे द्वारा बोली जा रही है | भामा तो मात बोलनेकी इच्छा करता है, किन 
ठस इच्छा और भाषाके उदयका लगभग निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध दिखाई 
देता है, इसलिये ज्ञानी मान लेता है, कि मैं भाषा बोलता हूँ, किन्तु भाषा 
और इच्छा दोनों अलग ब्तुएँ हैं । भाषा पुदूगल द्वव्यकी पर्याय है, और 
इच्छा शभ्ात्माकी वैभाविक पर्याय है, इसलिये दोनों सर्वथा मिन्न वस्तुएँ हैं । मै 
ज्ञाता-इश हूँ, जो इस इढ़ताको भूल जाता है, वह परका स्वामी बनने जोंता 
है, और इसलिये बन्धन होता है, जिससे कि सस्तारमें परिश्रमण काना 
पड़ता है | 

जीब्र या तो शज्ञान भावसे वाणीका श्रमिमान करता है, या ज्ञान 
भावसे वाणीकों जानता है; बाकी ज्ञानी उस जड़ वाणीका कर्ता हर्ता कंदापि 
नहीं है, इसीप्रकार अज्ञानी मी जड़ वाणीक्रा कर्ता-हर्ता त्रिकालमें नहीं है, किन 
बह अपने भज्ञान मावका कर्ता है। जड़का कर्ता जो अज्ञानी मी नहीं है। 
रजकण शअनादि अनत स्वतत्र वस्तु है, ने रजकण मापापर्याप्ति रूपमें वैंधते है, 
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और वे उस भाषापर्याप्तिका निमित्त पाकर नवीन रजकरण शब्द पर्यायरूप परि- 
णमित होते हैं, इसलिये भाषा जड़ है | 

कोई यह कह सकता है कि यदि भाषा जड़ होकर भी बोल सकती 
है तो मुर्दा क्यों नहीं बोलता ? उसका उत्तर यह है कि मुर्देके पास कर्म नहीं 
होते | जब जीब शरीरें से निकल जाता है, तब कर्म उस जीवके साथ जाते 
हैं। कर्मका निमित्त प्राप्त करके रजकण भाषारूप परिणमित्त होते हैं | वे कर्म 
मुदेके पास नहीं हैं इसलिये मुर्दा नहीं बोलता | कर्मका निमित्त प्राप्त करके रज- 
कण भाषारूपमें परिवर्तित होकर निकलते हैं, इसलिये भाषा (शब्द) जड़ हैं, 
किन्तु आत्माका खमाव नहीं हैं, झामा अरूपी है इसलिये श्रात्मा नहीं बोलता। 

यह भेदज्ञानकी वात है। परका अभिमान दूर हुये बिना यह आत- 
ररिक खरूप समझें नहीं आता । मै ज्ञाता-दृष्ट, चेतन्यमूर्ति जञानधन हूँ, अपने 
ऐसे अस्तित्वकी प्रतीति न करे तब तक उसमें स्थिर नहीं हो सकता, और जब 


तक स्थिर नहीं होता तब तक परमानन्द दशा प्रगठ नहीं होती, और परमानंद 
दशा प्रगट हुए बिना मुक्ति नहीं होती । 


परमार्थतः श्रोत्रेन्द्रियके अवलम्बनके बिना श्रात्मा शब्दकों नहीं जानता, 
किन्तु भाष्माकों वास्तवमें कानका शवलम्बन नहीं है, कान जड़ है, कानका 
खामित श्राप्माके नहीं है। कानके अवलम्बनसे ज्ञान करनेका खभाव श्राम्ाका 
नहीं है। श्रोत्रेन्द्रियका अर्थ है कानके मीतरके पर्दा, किन्तु उस पर्देके अवलग्बन 
से श्रात्मा नहीं छुनता इसलिये भात्मा अशब्द है | 

आत्मा न तो बहता है, न गृगा है, न छुनता है न बोलता है, वह 
तो मात्र ज्ञाता है। जो यह मानता है कि आत्मा कानके भवलम्बनसे जानता 
है, बह अपनेको पराधीन मानता है, उसे अपने खतन्त्र आत्माके खतम्त्र ज्ञान 
खभावकी खबर नहीं है । जैसे अप्नि उष्णताका पिण्ड है, उसी प्रकार आत्मा 
ज्ञानका पिण्ड है, उसमें भस्तित्व, वस्तुत्व, अगुरुसधुल्त, दर्शन, ज्ञान, चारित्र, 
वीये आदि अनन्त गुण हैं । वह अनन्त खभावी आत्मा स्वतः श्रपने द्वारा 
जानने वाला है, वह कानके द्वारा छुनता है, ऐसा मानना सो पराधीनता है " 
इसलिये भा अशब्द है । 

डर 
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अब अशब्द सम्बन्धी चौथी वात कह्दी जाती है। शब्दकी ओर उन्मुल 
दोनेवाला जो ज्ञान अर्थात्‌ जाननेका अह्प विकास है, उसके द्वारा जो शब्द 
ज्ञात होता है, वह आत्माका वास्तविक खभाव नहीं है, शब्दको जानने मात्नका 
विकास हो इतना ही आत्मा नहीं है | जब आत्मा्मे केवलज्ञान प्रगट होता है, 
तब इन्द्रियोके द्वारा जानना नहीं होता । केवलज्ञानीके जड़ इन्द्रियाँ ज्योंकी त्यों 
बनी रहती हैं, तथापि उनके द्वारा जाननेका काम नहीं होता | उस केवलज्ञान 
में एक एक समयमें अनन्त पदार्थ ज्ञात होते हैं, उन पदार्थोंत्रे भनन्तानन्त ख- 
भात्र ज्ञात होते हैं, प्रत्येक खभावकी अनन्तानन्त पर्यायें ज्ञात होती हैं, भनम्त 
भूतकाल श्रौर मविष्यतकाल ज्ञात होता है। ऐसे अनन्तानन्त भाव सीधे भात्मासे 
ज्ञत होते हैं | ऐसी भराम्माकी श्रनन्त सामध्ये प्रत्येक भाक्षामें खभावरूपसे बते- 
मानमें भी पूणे हैं, उससे कम ज्ञानके अवलम्बन द्वार जाने इतनासा भाज्मा 
नहीं है । आत्माके परणे खभावको जानना सो धर्म है। भातमाके खभावको परा- 
बलम्बनवाला न मानना और खतम्त्र पूंण खभाव मानना सो धर्म है। ठस पूर्ण 
खमावमें स्थिर होना सो धर्म है । धर्म मनसे वचनसे शरीरसे या आाद्य बस्तुसे 
नहीं होता किन्तु आत्माका परणे स्वभाव जैसा है, वैसा ही उसे जानने, श्रद्धान 
करनेसे और उसमें स्थिर होनेसे पृर्ण पर्याय प्रगट होती है, वह पर्म है। 
परर्ण खमावकी श्रद्धाके विना [र्ण होनेका पुरुषार्थ नहीं होगा । मै निर्मल, पवन, 
और खमावसे पर हूँ, ऐसी श्रद्धा होनेसे वह पूर्ण पर्याय तक पहुँच जायेगा | 
किन्तु जिसने पूर्ण सामर्थ्यकों स्वीकार नहीं किया और अपूर्ण शक्तिको स्वीकार 
किया है उसके साधक पर्याय मी प्रगट नहीं होगी, ओर सिद्ध पर्याय मी प्रगट 


नहीं होगी | 
कहीं खमाव थपूर्ण द्वो सकता है, अयवा परावलम्वी हो सकता है 


नहीं हो सकता | तीनकाल और तीनलोकमें मी खमाव पराधीन नहीं दोता | 
परिएृण खमाव साध्य है । ठस साध्यक्रो लक्त्में लिये बिना, ज्ञान किये बिना 
जीर उसका आन्तरिक आचरण किये बिना पूणे स्मावकी शक्ति अगट 


नहीं होती | 
यहाँसे पद्चीस मीलकी दूरी पर एक ग्राम है, और वहाँ जाता है, तो 
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पहले यह सब निश्चित कर लेना होगा कि वह ग्राम कितनी दूर है और वहाँ 
किस मागसे पहुँचा जाता है, और इस निश्चयके बाद उधर चलने लगे तो 
अपने उद्िष्ट ्राममें पहुँच जायेगा । इसी प्रकार आ्क्माका खभाव परिपूर्ण है, 
उसकी श्रद्धा करनेसे उस ग्रकारका पुरुषार्थ होता है, आन्तरिक चारित्र प्रगट 
होता है और पूर्ण पर्याय प्रगट होती है । इस प्रकार उद्दिष्ट कार्यकी सिद्धि हो 
जाती है | आ्षामें परिपृर्ण स्वभाव विदमान है, वह साध्य है और उसकी श्रद्धा 
ज्ञान और चारित्र करना सो प्रूर्ण पर्यायकें प्रगठ करनेका साधन है। 
शब्द और रसको जानने मात्रकी ही मेरे ज्ञानकी शक्ति है, इसग्रकार 
जो मानता है, वह परिप्रणे अखण्डानन्द स्वभावकों नहीं मानता, और उत्ते माने 
बिना पुरुषार्थ उदित नहीं होता | अपनेको हीन माना इसलिये प्रणे पर्यायको 
प्राप्त करनेका पुरुषार्थ नहीं बनेगा, और इसलिये पूणणे पर्याय भी प्रगठ नहीं होगी | 
परन्तु शुभाशुभ परिणाम करके चारो गतियोंमें परिभ्रमण करेगा । 
पुण्य पराभ्रित भाव है | श्रात्माका पुय्य-पाप रहित वीतराग स्वभाव 
है । उसे जाने बिना किसीका स्वतत्र स्वभाव प्रगठ नहीं होगा | वास्तविक ज्ञान 
के बिना वास्तविक स्थिरता नहीं होगी । 'पूर्णताके लक्चसे जो प्रारम्भ है, सो 
वही वास्तविक प्रारम्म है |? पूर्ण स्रभाव को लक्षमें लिया सो प्रास्भ हुआ, 
तत्श्चात्‌ जब तक पूणे नहीं होता तब तक ज्ञान और ध्यानमें समय लगाता 
है, तथा स्वभावकी निर्मल पर्यायकी बढ़ाता जाता है, और फिर ऋमशः प्रू् 
पर्याय हो जाती है। 
जिसे आत्माके परिप्रूणे स्वभावकी रुचि नहीं है, और ज्ञान नहीं है, उसे 
त्रिकालमें भी धर्म नहीं होता । लोग कहते हैं कि चलो धर्म करे किन्तु धर्म 
कह्दों है. यह जाने बिना धर्म नहीं होता । रुपये पैसेसे धर्म नहीं होता, दो- 
चार हजार रुपये दान देनेसे भी धर्म नहीं होता, क्योंकि यह तो शुभ परि- 
णाम है, धर्म आत्मा्में है,वह रुपये-पैसे या शुभ परिणाम नहीं है, इसलिये धर्म 
आत्मासे ही होता है, परन्तु जब तक परिप्णे स्वरभावकों दष्टिमं न लिया जाये 
तब तक पुरुषार्थका प्रारम्भ नहीं होगा । अपना स्वभाव क्‍या है, यह जाने 
विना क्रिसीका एक भी भव कमर नहीं होता । 
सोना स्वय अपने आप ही पृर्णतया-सौ टच शुद्ध है, वह जब कुछ 
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हीन होता है तब वह उप्तका स्वभाव नहीं है, किन्तु तौँविशे कारण उत्तमें कमी 
आई है, सोनेके कारण नहीं | इसी प्रकार चैतन्यमूर्ति आता स्वभावसे तो 
परिपूर्ण ही है, उसमें जो कमी दिखाई देती है सो वह कर्मके मिमित्तके कारण 
और अपने वर्तमान विपरीत वीयके कारण है | स्वभावके कारण कमी नहीं है, 
क्योकि स्वमात्र तो परिष्रूणे ही है | वह स्वभाव सामथ्यकी भूपिकामें सहज ही 
स्तर-परको जानना है | वह राग हेेष रहित निर्मल स्वभाव है | स्त-परको जाने 
तथापि रागके श्रवक्नग्बनसे जाने ऐसा स्वभाव नहीं है, परन्तु रागके झवलम्बन 
के बिना स्व-परको जाने ऐसा स्वभाव है | वैसे स्वभावकी श्रद्धा और ज्ञान किये 
बिना कभी भी किसीके धर्मका प्रारम्म नहीं होता | 

अब पाचवीं बात कही जाती है| सकल्न विषयेक्ति विशेषोमिं साधारण 
एक ही सेदन परिणाम रूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल शब्द बेदनके 
परिणामको प्राप्त करके शब्दको नहीं छुनता इसलिये श्रात्पा श्रशव्द है। 

शब्दको सुनकर भर्थात्‌ प्रशसा छुनकर रागका वेदन करे, भर निंदा 
के शब्द सुनकर द्वेषका वेदन करे तो उतने मात्र राग-द्वेषका वेदन करने भरते 
लिये आत्मा नहीं है | इसी प्रकार रंग, गध, रस, रपर्श, शब्द इत्यादि जितने 
पदार्थ है उन्हें जानने पर कहीं भी रुककर जानने मात्रके स्वभाववाला नहीं 
है। प्रत्येक पदार्थों जानते हुये प्रत्येफमें झुकने पर आकुलताका वेदन होता 
है, इसलिये आात्माका वैसा स्वभाव नहीं है | इसलिये यह सिद्ध हुआ कि जगत 
के जितने ज्ञेव हैं. उन सबको जानता है, किन्तु उनमें कहीं अठकना नहीं 
है | उनमें अच्छा बुरा मानकर राग-द्वेष करनेकी बात नहीं है | समस्त विषयों 
के विशेषो्में एक ही प्रकार जानना रहा, किन्तु अच्छा-बुर मानकर भेद करता 


नहीं रहा | 
जहाँ बड़ा वेतन या उच्चपद मिलने पर कोई प्रशंसा करता है तो 


उसमें राग करके शआानन्द मानता है, उसे आत्मखभावकी श्रद्धा नहीं है, वह 
मूढ़ है । नाम तो शरीरका होता है, यदि कोई उस नामकी निन्‍्दा या प्रशसा 
करे तो उसे घुनकर आकुलित या प्रसन्न हो जाता है, किन्तु वह्द शरीर भी 
ते। कहाँ है ? व्यर्थ ही क्यों हर्ष-विषाद करके भाकुक्षित होता है । 
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आचार्यदेव कहते हैं कि ग्रमो | जो तेश श्रपना विजका खभाव है 
उसके सामर्थ्यकी तुमे! खबर नहीं है, यह कैसी विचित्र वात है ? जैसे नमक्ाकी 
डली छ्वार रसते भरी हुई है, उसीग्रकार तेरा आझ्षा आनन्द रससे परिपूर्ण 
है वह चाहे जिसप्रकारके शब्द सुने तो मी उसमें राग-देप, अच्छे, बुरेका 
भेद करके उसमें अटकनेबाला नहीं है, किन्तु अखण्डरूपसे सबका एक ही 
प्रकारका ज्ञान करे एक ही प्रकारकी शांतिका वेदन करनेवाला है। मेदके 
विकल्पके विना एक ही प्रकार शातिका वेदन करनेवाला भगवान आत्मा है। 


श्रव यहाँ छुट्टी वात कहते है | शब्द ज्ञेय है, वह शब्द ज्ञानमें 
ज्ञत होता है, इसलिये शब्दकों जानने पर ज्ञान शब्दरूप नहीं हो जाता, 
ज्ञान ज्ञानरुप रहकर शब्दकों जानता है | ज्ञानका खमाव यथार्थ है, इसलिये 
जैसी प्रस्तुत भाषा हो वैसा ही ज्ञान करता है, जैसा प्रस्तुत निमित्त होता है, 
बैठा ही ज्ञान जानता है। यथार्थ ज्ञात होता है, इसलिये ज्ञान शब्दमें प्रविष्ट 
होकर जानता हो सो बात नहीं है, किन्तु ज्ञान परयक्‌ रहकर शब्दको जानता 
है | शब्दको और ज्ञानकों एकमेक होनेका निषेध है, इसलिये श्रात्मा भाषारूप 
नहीं होता, इसलिये भी वह श्रशब्द है। यह शब्दकोी लेकर छु्द बातें हुई 
और इसप्रकार कुल ६१८४ ८३० वातें हुईं । 

आचायेदेव कहते हैं कि इस मेदज्ञानक्े विना किसीका निबरदारा 
नहीं हो सकता | इस खरूपको समभने पर ही यथार्थ विवेक प्रगट होता है | 
इस खरूपकी प्रतीतिके विना कमी मी सत्य समममें नहीं आ सकता | यदि 
सत्यका मांगे कठिन ग्रतीत हो तो मी उसी मार्गसे सफलता मिलेगी | भस्त्य 
का मांग सरल मालूम होता है, किन्तु उस मांग पर चार गतियों और चौरासी 
का चक्कर है, सत्य मागेके विना किसी अन्य मार्यसे धर्म या मुक्ति प्राप्त नहीं 
हो सम्ती । 

अत्र आत्ाके परिचय करनेका दूसरा विशेषण “अनिर्दिष्मलान! 
समझते हैं । 


पुदूगल द्रव्यके द्वांस रचित शरी'के सस्थानसे जीवकों सखानवाला 
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नहीं कहा जा सकता इसलिये जीव अनिर्दिष्टमसथान है | 

आता शरीराकार है यह नहीं कहा जा सकता | वह शरीफे रूपी 
झाकारवाला नहीं है, किन्तु अपने श्रर्पी शआकारका है | वस्तु हो और उसका 
आकार न हो ऐसा नहीं हो सकता | जो निरजन निशकार कह्दा जाता है सो 
वह शरीरका-जड़का अपनेमे नात्तित्य है, अत, उस नास्तिकी अपेज्षासे कहा 
जाता है | अस्तिकी अपेक्षासे अपने भाकारयाला है | 

आत्मा वस्तु है जो कि शरीख्माण है | जो वस्तु है, उसका आकार 
न हो, तो वह अ्र्तु कइलायेगी | जो वस्तु है उप्का अपना आयार अब- 
श्य होता है | इसलिये श्राह्मा भी एक वस्तु है, और वह खब अपने अप्त- 
एयप्रदेशी भरूपी भाकाखाला है, अमएय अपयत्रवाला है ] यहाँ अस्तज््य कहा 
है-अर्पात्‌ एक एक टुअड़ा करके अलग होकर असेझ्य नहीं है, पल्तु असएय 
प्रदेशका पिंड अखण्ठरूपसे है| जैसे गजसे कपड़ेका यान नापा जाता है, 
इसलिये वह धान खडरूप नहीं हो जाता किन्तु थान भल्वण्ड ही रहता है, 
इसी प्रकार भात्मा के प्रदेश को नापमे का एक परमाणु-रजकण ही उसका 
माप है | उस एक परमाणु जितना भत्माका एक एक प्रदेश है, उम अमंएय 
पस्माग़ु जितना आत्मा क्षेत्र है। हसप्रकार परमाणुस्ते भरात्मात्रे प्रदेशों का 
माप होता है, किन्तु इससे भात्मा कहीं खडरूप नहीं हो जाता, किन्तु अप्तह्य 
प्रदेशोका पिंड भात्मा भखण्ड है| 

परमाणु एक रजकण है तथापि वह आकारवान है, उसकी अपनी 
लम्बाई-चौड़ाई है । जो यह कहते हैं कि छोटीसे छोटी वत्तुकी लम्बाई 
चौड़ाई नहीं होती वे पत्तुको विलकुल नहीं जानते | छोटीसे छोटी वस्तु-पर- 
परागुमें यदि लम्बाई-चौड़ाई न हो तो वहुतसे परमाणु मिलकर जो स्कत्प 
होता है उसमें लम्बाई--चौड़ाई कहाँसे आयेगी ? यदि एक परमाणुमें लम्बाई- 
चौद़ाई न दो तो नास्तिमें से अस्ति कहाँसे आयेगी £ भस्‍्तिमें से ही भ्रस्ति 
आती है, एक परमागुर्मे लखाई-चौड़ाई है तो स्कन्धमें लम्बाई-चौड़ाई 


श्राती है | 
परमाणु एक ग्रदेशी है, यह केषलज्ञानीके ज्ञानमें प्रत्यक्ष ज्ञात द्वोता 
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है। पुदूगलके स्थूल स्कन्धके छोटेसे छोटे टुकड़े किये जायें, और वह तब 
तक किये जायें जब तक कि सूक्ष्मातिसूदम हथियार फिर कोई दूसरा टुकड़ा 
न कर सके, उसके वाद उस श्रति सूक्ष्म टकड़ेके मी ज्ञानसे सूचमातिसूद्म 
टुकड़े तबतक करते जाना चाहिये कि जबतक ज्ञात द्वारा मी उसके दो भाग 
न हो सके वह परमाणा है | वह परमाणा मी लम्बाई-चौड़ाईवाली वस्तु है। 
वह परमागुरूपी गज श्रात्म प्रदेशोके नापनेका एक माप है। भ्ात्मा निशकार 
नहीं है, उसका मी श्रपना भरूपी आकार है, किन्तु जड़का किसी मी प्रकार 
का भाकार उसमें नहीं है, इसलिये वह निरंजन, निराकार कहलाता है । 

जड़के सस्थानसे अर्थात्‌ आाकारसे जीवको आकारवान नहीं कहा 
जा सकता | श्ली-पुरुषके आकार पर दृष्टि न करके अख़ण्ड आत्मा पर दृष्टि 
कर । व्‌ स्ी-पुरुषके आकाररूप नहीं हो गया | शरीर तो रूपी है, जड़ है, 
और आत्मा श्रर्वयपी तथा जागृत ज्योति चैतन्य है, उसमें जड़का भाकार नहीं 
दोता | इसलिये आत्मा अनिर्निष्ट सस्थान वाला है। निर्दिष्ट संस्थानके प्रथम 
कपनमें पुदूगल द्ब्यसे रचित आकार है यह कहकर व्यवह्वार स्थापित किया 
है, और श्रात्मा उस शरीरके आकाररूप नहीं हुश्रा है, यह बतलाकर परमार्थ 
कह्दा है। पर्यायदृष्टिसे आत्म प्रदेशोका आझ्ार बतमान मात्र के लिये शरीराकार 
हुआ है सो व्यवहार है। परन्तु द्व्यदष्टिसे शरीराकार नहीं हुआ है। 

अब संस्थानकी दूसरी बात कहते हैं | आत्मा श्रपने नियत स्वभावसे 
अनियत संस्थानवाले श्नन्‍्त शरीरोंमें रहता है, इसलिये अनिर्दिष्टरस्थान है । 

श्रात्मा भ्पने नियत असंझ्य प्रदेशी स्वभाववाला है, जिसकी सत्ता 
अनादि-अनन्त है। संसार और मोक्ष दोनों जगह झातमाकी अपनी मिन्न 
सत्ता होती है; मुक्तिमें जाता है वह०ं मी उसकी सत्ता परसे मित्र ही रहती 
है | किसीकी सत्ता किसीमें मिलकर एकमेक नहीं हो जाती | शअनियत अर्थात्‌ 
अनिश्चित्‌ आकार असझ्य प्रदेशी नियत आकारवाला शआक्षा अनियत आकार 


बाले अनन्त शरीरोंमें फिए है, तथापि वह शरीराकार परिणत नहीं हुआ, इस- 
लिये वह अनिर्दिष्ट स्थानवाला है। 


आत्माने कीड़े-मकोड़े, कुत्ते-बिलली शआदिके अनन्त शरीर धारण 
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किये जिनक्रे श्राकार एकसे नहीं होते, ऐसे अनिश्चित आकारबाले अनन्त शरी- 
रोकी घस्कर भी आत्मा शरीतकार नहीं हुआ | 

आत्मा अनन्त शरीरोंमें रहा इसलिये आत्मामें शरीरका भ्राकार आगया 
है, ऐसा, नहीं कहा जा सकता | आत्मा चींटीके शरीएें और हाथीके शरीएं 
उतनाका उतना रहदता है | वह स्वक्तेत्की अपेज्षास्ते जितनाका तितना ही है। 
वह श्राकाशके अवगाहनकी शपेज्षासे छोटा- बड़ा हा मालूम होता है, किंतु 
वह ऐसा पर ज्षेत्रकी श्पेक्षासे लगता है, एक क्षेत्रकी शपेक्षात्रे तो भात्मा 
जितनाक्ा तितना ही है| सौ गजके कपड़े को घड़ी करके रख दिया जाये तो 
मी वह सौ गज ही है, ओर यदि उसे खोल दिया जाये तो भी वह सौ गज 
ही है, आत्मा छोटा शरीर प्राप्त करे या बढ़ा किन्तु उसका निश्चित 
आकार-असरझ्य प्रदेशत्व नहीं मिठता, वह आकाशके अवगाहनसे 
छोटा-बड़ा मालूम होता है सो व्यवहार है । अनन्त शरीरोंके धारण करने पर 


मी भात्मा कमी शरीराक्रार नहीं हुआ । 
शआत्माने जो वतमान शरीर धारण किया है, उस शआकाररूपमें वह 


परिणत नहीं हुआ, यदि भरात्मा इसके भाकाररूपमें परिणत हो गया हो तो 
अन्य शरीरके श्राकारानुसार, भञात्माके प्रदेशोका आकार नहीं होगा | जो वर्तमान 
शरीरके आकार हुआ है, सो व्यत्रहार है इसलिये इस आत्माका क्षेत्र वर्तमान 
में शरीर प्रमाण है। वास्तविक दृष्टिसे आत्मा शरीराकार नहीं हुआ है | 
अनादिकालसे जीवोंने अपने स्वक्षेत्रको नहीं जाना, सत्तेत्रकी मान्यता 
में भूल हुई है, शरीरके क्षेत्रों ही आत्माका क्षेत्र मान लिया है, इसलिये उस 
भूलको दूर करनेके लिये आचार्यदेवने अनिर्दिष्ससथानकी बात कही है, कि व 


शरीराकार नहीं, किन्तु अपने असख्य ग्रदेशके श्राकाखाला है। 
पअब पसस्थानकी तीसरी बात कहते हैं। सस्थान नाम कर्मका विपाक 


( फल ) पुदूगलोंमें ही कद्दा जाता है ( इसलिये उसके निमित्तसे मी आकार 


नहीं है ) इसलिये अनिर्दिश्सस्थान है। 
आठ कर्मोर्मे एक नामकर्म है, जिसकी ६३ प्रकृतियाँ हैं, उनमेंसे 


एक प्रकृति शरीरका आकार देती है | सबके शरीर एकसे नहीं होते किन्तु 
उनमें मेद दिखाई देता है, उस कारणमेदसे कार्यमें मेद हुआ है | जेसे पहले 
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परिणाम हुए है। उसीके अलुसार प्रकृति बंध जाती है, सबके परिणाम एक 
से नहीं होते, सबके परिणामोमें अतर होता ही है, इसलिये प्रत्येकके १रिणामा- 
नुसार प्रकृति बंध होता है, और तदलुसतार उदयमें आता है, इसलिये सबके 
शरीरोंके आकारमें अन्तर होता है। यह सब अन्तर होनेका कारण नामकर्मकी 
प्रकृति है | उस नामवर्मका फल पुद्गलमें शरीर्में होता है। सस्थानका श्र्थ 
है श्राकार, वह आकाररूप फल शरीसमें होता है | 

शात्रोंमें छुह प्रकारके आकार कहे गये हैं, वे छुट्टो प्रकार पुदूगलके 
ककारके हैं, श्र्ात्‌ शरीरके छुह्व प्रकारके श्राकारकी वह बात है, किन्तु भग- 
वान झात्मामें वह आकार नहीं श्राता, इसलिये श्रात्मा पुदूगलके आकारसे रहित 
है, इसलिये वह निराकार कहलाता है, किन्तु अपने श्रप्तल्य प्रदेशके श्ाकार 
वाला है इसलिये साकार भी है । 

जिसे श्राह्महित करना है, उसे यह ज्ञान करना होगा कि किससे हित 
होता है, किससे नहीं | भरात्माका हित आत्मासे होता है, सयोगी वस्तु या सयोगी 
भावसे नहीं होता । स्री, कुटुम्व, मकान, लक्ष्मी इत्यादि संयोगी वस्तु है, और 
जो शुभाशुभभाव होते हैं सो सयोगी भाव है इसलिये सयोगी है सो पर है, 
परप्ते आत्महित नहीं होता । जेसे मिठास ग़ुड़में से मिलती है श्रफीममें से नहीं, 
इसीप्रकार द्वित करना हो तो वह श्रपनेसे ही होता है। किन्तु जो अपनेसे 
दूर हो, या अपनेसे पर हो, उससे नहीं होता । जो अपना खतः खभाव है, 
उसीसे हित होता है | 

यहाँ कोई यह कह सकता है कि क्या उसमागका ऐसा कोई निश्वय- 
पत्र है कि अपना खरूप जाननेसे ही द्वित होगा ? उससे कहते हैं कि, हाँ, 
ऐसा ही है | यख्॒तु या परभावसे हित होनेकी बात तीनलोक और तीनकाक्षमें 
नहीं हो सकती । परभाव और पख॒स्तु अपनेसे अलग है, और जो अपनेसे 
अलग है, उससे हित नहीं होता | सयोगी वस्तु, सयोगी भाव और अप्तयोगी 
श्रात्मा क्या है ? इसे जाने बिना सच्चा ज्ञान नहीं होता, और सचे ज्ञान के 
विना सच्ची श्रद्धा नहीं होती और सच्चे श्रद्धा के बिना स्थिर होने का पुरुषार्थ 
मी नहीं दोता। 

डै३ 
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यहाँ सस्थानकी वात चल रही है, सस्थानका श्र्थ है आकार | आशा 
जड़का श्राकार नहीं है, किन्तु भपना ही भाकार है। जो वस्तु हैं उसका आकार 
तो द्वोता ही है | जड़के जड़का, और आत्माके भात्माका ' आकार होता है । 
श्रामाने मिन्न मित्र अकारके श्रनियत अनन्त शरीर घारण किये तथापि आता 
तदाकार नहीं हुआ | नाम कर्मका फल-आकार शरीरमें झ्राता है, आत्मा नहीं। 

श्रव चौथी बात कहते हैं | मित्र मिन्न संस्थानरूपमें परिणमित सम- 
स्त॒ कत्तुश्रेके खरूपके साथ जिसकी खामाविक सवेदन शक्ति सम्बन्धित (तदा- 
काए है, ऐसा होने पर मी जिसे समस्त लोकके मिलापसे ( सम्बन्धसे ) रहित 
निर्मल अनुभूति हो रही है, और ऐसा होनेसे खरय श्रात्य॑तिक सत्पान रहित है, 
इसलिये शनिर्दिष्ट स्थान है | 

आत्मा ज्ञानमूर्ति है, उसके ज्ञानमें जगतकी समस्त वस्तुओोंका जैसा 
आकार हो वैसा ही ज्ञात होता है। यदि सामने कोई वृक्ष हो और ठप्त पर 
दृष्टि जाये तो उसी आक्राखाला ज्ञान जाननेरूपमें होता है, और यदि सामने 
कोई मकान हो और उस पर दृष्टि जाये तो उसी आकारका ज्ञान जाननेरूपसे 
होता है। 

प्रहनः-- सामनेकी वस्तुका प्रतिविम्ब ज्ञानमें पढ़ता है या नहीं / 

उत्तरः--नहीं, क्योंकि पेतन्य अरूपी ज्ञानधन है, और परमाणु दव्य 
अंरूपी है, इसलिये उसका प्तिविम्त ज्ञानमें नहीं पड़ता | मात्र ज्ञानमें पर 
पदार्थ ज्ञात होते हैं इसलिये उपचारसे ऐसा कहा जाता है कि प्रतिबिम् पढ़ता है। 

प्रत्येक वस्तुकी वर्तमानमें होनेवाली भवस्था उसका गुण श्रोर वस्तु 
उस ब्ञानमें ज्ञात होती है। मित्न मिन्न आकाररूपमें परिणमित समस्त वर्यु 
ज्ञानमें ज्ञात होती है, किन्तु ज्ञान उस वस्तुरूप नहीं दो जाता | 

खाभाविक सवेदन शक्ति अर्थात्‌ जैसी वस्तु सामने है, वैसी वह शान 
में ज्ञात हो जाती है | सम्बन्धित' का अर्थ है तदाकार, भर्थात॒ वस्तु जैसी छोटी 
बड़ी हो वैसा ही ज्ञात होता है। परका जैसा झाकार है, वैसा ज्ञान होता है, 


किम्तु ज्ञान परके भाकारका नहीं हो जाता | 
खय ऐसा होने पर मी समस्त वस्तुओंके मिलापसे रढ्वित है, भर्षाव्‌ 
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ज्ञान परको जानता है, किन्तु पररूप नहीं हो जाता । परवस्तुके ज्ञान करनेका 
मेल है, किन्तु पखवस्तुरूप होनेका मेल नहीं है । किसी चित्रमें छोटे छोटे 
झमेक हाथी चित्रित हों तो उन्हें जाननेके लिये ज्ञानको केत्रापेणासे छोठा 
होना पड़े, और साक्षात्‌ हाथी छड़े हों तो उन्हे जाननेमें क्षेत्रापेक्षासे 
बड़ा होना पड़े ऐसा नहीं है। चतन्यके ज्ञानगुरामें सामनेकी वत्तुका जितना 
वड़ा भाकार द्वो उसे जानते समय आत्माकोमी उतना बड़ा होना पड़े-ऐसा नियम 
नहीं है | तभी छोटे-बड़े आकारोंको जाननेका आत्माका खभाव है, किन्तु उस 
आकाररूपसे छोटा बड़ा होता पड़े ऐसा उसका स्वभाव नहीं है | भात्मा स्वय 
छोटे क्षेत्रमे दो तो भी बडी वस्तुको जान सकता है। 

दूसरी बात यह है कि जाननेके लिये गग-द्वेप या अच्छा बुर करे 
तमी ज्ञात हो, ऐसा स्वभाव नहीं है। कोई मनुष्य पर्वतके शिक्षर पर खड़ा हो 
तो वहाँसे बहुत विशाल क्षेत्र दिखाई देता है, और उसमें अनेक वस्तुएँ दिखाई 
देती हैं, किन्तु ऐसा कोई नियम नहीं है कि वह तत्सम्बन्धी राग-द्रेष करे तो 
ही वे वस्तुये ज्ञात हो, और उस विशाल ज्षेत्र। बराबर स्य लंबा चौड़ा हो 
तमी वह ज्ञात हों । 

जैसे कोई मनुष्य फोटो खिंचवाता है, तो उसके शरीरके रजकण 
उसके फोटो या प्लेटमें नहीं पहुँचते । यदि फ्ोठोमें शरीरके रजकण पहुँचने 
हों तो यदि कोई मनुष्य दो चार हजार फोटो खिंचवाये तो वह्द सूख जाना 
चाहिये या मर जाना चाहिये; परन्तु ऐसा नहीं होता । उस मनुष्यके शरीरे 
रजकण उसके फोटोमें नहीं जाते, तथापि वह मनुष्य जैसा होता है वही शआकार 
फोरम भा जाता है। तापये यह है कि फोटोमें सन्‍्मुख वस्तुका आकार नहीं आता, 
किन्तु फोठोके परमाणु उस आकाररूप परिशमित होकर तदाकार हो जाते है। 

इसीप्रकार ज्ञान प्रस्तुत पदार्थोको जानता है, तब वे पदार्थ ज्ञानमें 
नहीं भाते । प्रस्तुत पदार्थ छोटा हो तो ज्ञानको छोटा नहीं होना पड़ता और 
न परको जानते हुए ज्ञानकों पररूप ही होना पढ़ता है । ज्ञान ज्ञानमें ज्ञानाकार 
रकर सबको जानता है। इसप्रकार समस्त लोकके मिलापसे रहित निर्मल 
अनुभूति हो रही है। जगतके सभी पदार्थ हैं, उनमेंसे अच्छा-चुरा किसे कहा 


] 
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जाये ? बालक, युवक किसे कहा जाये * शरीरके अवयव कोमल हों तो बालक 
अवस्था है, कठिन और घुद् हों तो युवावस्था है, और शरीर 
शक्ति शिथिल हो जाये तथा चमडीमें सिकुड़न था जाये सो दृद्घावस्था है। 
ज्ञन उन समस्त आकारोंकों जानता है किन्तु वह तदाकार नहीं होता । 
भात्मा समस्त पदार्थोक्रे श्राकारोंकों जानता है, तथापि उन पदार्थोके 
मिलापसे रहित है, इसप्रकार जो जानता है सो सम्पकूज्ञान है, किन्तु परको 
जानते पर मेरा ज्ञान पररूप होता है, और परको लेकर मैं जानता हूँ ऐसा जो 
मानता है, उसे स्वतम्त्र पन्‍्थकी खबर नहीं है,बह मागे तो परतंत्रताका लेता है, 
और मानता दे कि हम स्वतन्त्र हैं ! 
शरीर कोई स्थायी वस्तु नहीं है | यह सब प्र यज्ञ ही देख रहे हैं कि 
७०-८० वर्षकी उम्र होने पर शरीर जर्णरित हो जाता है, १₹न्‍्तु जब युवाव- 
स्था होती है | तब सुन्दर छुच्ढ शरीर होता है। जब युवक होता है तब वह 
जवानीके नशेमें चूर होता है, और जत्र वृद्ध होता है तब यह मानता है कि मै 
बढ़ा हो गया हूँ मेरे पराधीनता आगई है,परन्तु वह यह नहीं जानता कि मै शरीर 
के आकारसे मित्र खतन्त्र आत्मा हूँ। ऐसे' भज्ञानीका भवश्रमण नहीं छूट सकता | 
आत्मा स्वय ख्तत्र मिन्न वस्तु है | श्लीका आत्मा और पुरुषका श्रात्मा 
मिन्न मिन्न हैं, मकान भरादि सर्व कसतुएं श्रल्ग हैं, उन वस्तुओोंको 
जानते हुए आध्मा उनके भाकारका नहीं हो जाता । जगतके 
जीव बड़े बडे मकान बनवाकर और उन्हें बिविध प्रकारसे सजाकर उसकी शोमा 
में रगसे लीन हो जाते हैं, किन्तु भरे ! जीवोंने कहाँसे कहाँ शोमा मान रखी 
है? वे तो सत्र जड़के आकार हैं। भगवान आत्मा उन्‍हें जाननेवाला है | श्री 
कुटुम्बके आकारोंको जानने मात्रका सम्बन्ध होने पर मी आत्मा कमी परके 


आकाररूप नहीं होता, जिसे ऐसी स्वतन्त्रताकी खबर नहीं है, वह परतत्र है । 
यहाँ प्रथम छह बातोंमें से पहलीमें पुदूगल द्रब्य स्थापित किया है, 


दूसरीमें पुदूगलका गुण कहा है तीसरीमें पुदूगलकी पर्याय कही है, चौथीमें 
जीबकी पर्याय कही है, पाचीमे जीवका गुण कह्द है, पर छुट्टी में जीव द्रव्य 


कहा है | 
प्रयमोक्तिमें पुदूगल द्रव्यकों स्थापित करके यद्ट बताया है कि-जगत 
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: मेंजड़ दब्य है। जैसे वेदान्त मतमें एकद्वीय स्तुपानी गई है ऐसा नहीं हे। अंधकारमें 
रसीको सर्प मान लिया जाता है, इसलिये वेदान्त कहता है कि रस्सी सपे 
नहीं है किन्तु श्रमसे सप मालुम होता है | वह यह मानता है, कि श्रम कोई 
वस्तु ही नहीं, किन्तु यह बात मिथ्या है | मल्ते ही वह सर्प न सही किन्तु वस्तु 
तो है ही ? श्रम एक अवस्था है, सबेधा अवस्तु नहीं। अ्रमरूप अवस्थाका 
अस्तित्व है और भ्रममें निमित्तहसे प्रस्तुत वस्तु मी है, वह कम है, और बाह्य 
में सससीमें जो सर्प मान लिया गया था सो वह्द सर्प नहीं किन्तु रस्सी तो थी 
ही ? इससे सिद्ध होता है, कि- पर वस्तु है, किन्तु वह झ्ाक्मा में नहीं है । 
जगतमें पुदूगल द्रब्य है, ऐसा कहकर आचार्यदेवने व्यवहार भी स्थापित किया 
है, ओर बह पुदूगल द्रव्य झात्मामें नहीं हैं, ऐसा कहकर पश्मार्थ थथापित किया है। 

द्वितीय कपनमें पुदूगलके गुणोको स्थापित किया है | कोई यह कहता 
है, कि पुदृगलद्वव्य भले हो किन्तु कहीं जड़में मी गुण छोते हैं ? उसके समाधा- 
नार्थ कहते हैं कि पुदूगलमें भी गुण हैं, पुदूगलमें गुण बतलाकर आचार्यदेव 
ने व्यवहार बताया है, किस्तु उन पुदूगलके गुणोसे चैतन्यक्रे गुश अलग है 
ऐसा कहकर परमार्थ बताया है | 

तृतीय कपनमें - द्रब्येन्द्रियसे रसको नहीं चखता यह कहकर इन्द्रियोँ 
हैं, शरीर है, ऐसा व्यवहार बताया है, किन्तु वह शरीर ओर इन्द्रियों आत्मा 
नहीं है, आत्मा उनसे मिन्न है, इसप्रकार परमार्थ बताया है | 

चतुर्थ कथनमें यह कहा है कि भावेन्द्रिय श्र्थात्‌ ज्ञानका अल्प विकास 
मी है, और अल्प विकासके साथ राग है, इसलिये बंध भी है, उस बधको दूर 
करके मुक्ति प्राप्त की जा सकती है, इमप्रकार ज्ञान की भपूर्ण अवस्था 
कहकर व्यवह्टार बताया है, ज्ञायोपशमिक ज्ञान कहकर चेतन्यकी श्रप्र्ण पर्याय 
बताई है | छ्ायोपशमिक ज्ञान क्रमशः परिणमित होता है, इसमप्रकार व्यवहार 
कष्टा है. किन्तु सहज ल्भावकी दृष्टिम उस ऋमरूप अप्रूर्ण पर्याय जितना ही 
आत्मा नहीं है, ऐसा दृष्टिका विषय कहकर परमार्थ बताया है | 

पा्चवे कपनमें - सकल विषयोमें स्वयं कहीं भी नहीं अटकता ऐसा 
कहकर यह्द बताया है कि समस्त विषय हैं, अर्थात्‌ सभी पदार्थ हैं। किसी 
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मतमें एक दी द्रव्य माना गया है, किन्तु यहाँ जीव, पुदूगल, धर, अरधर्, 
आकाश, और काल हों द्ृब्योंका कथन करके साथ ही व्यवद्वार भी बताया है | 
प्रात्र एक रस वेदना परिणाम्को प्राप्त करके रसको नहीं चखता' इसमें यह कहा 
है कि ज्ञान मात्र एक रसको ही जाननेवाला नहीं है | परमार्थ दृष्टिसे किसी भी 
ज्ञेयमं भटक जाना श्रात्माका वास्तविक स्वरूप नहीं है, इसप्रकार परमार्थ 
बताया हैं | 

चुद्े कपनमें ज्ञेय-ज्ञायक सम्ब्रध कश्कर जगतमें ज्ञेय है पर श्षेय 
ज्ञानमें ज्ञात दवोते हैं इसग्रकार व्यवहार मी साथमें बताया है । ज्षेय ज्ञानमें ज्ञात 
द्वोता है, किन्तु स्वय ज्ञेयरूप नहीं होता, ऐसा कहकर परमार्थ बताया है । 

अनिर्दिश्सश्यान श्र्थात्‌ जीवको किसी भआकारवाला नहीं कहा जा 
सकता, जो भाकार दोता है. वह तो चेतन्यकी अवस्थाका भाकार है, ओर 
अवस्थात्री थादि होती है। सिद्धकी शवस्थामें मी चैतन्यक्रे प्रदेशका भाकार 
सादि भनत है, इसलिये द्रव्यदष्टिसे अनादि अनत झात्माको किस भाकारका 
कद्दना चाहिये यद्द कुछ नहीं कहा जा सकता | भात्माका आकार भप्तत्य 
प्रदेशरूप है, किन्तु वह भसंख् प्रदेशी अनादि श्रनत भाक्षा किस भाकारका है 
यह कुछ भी नहीं कहा जा सकता । क्योंकि चार गतिक्रे शरीररूप भाश्माक्े 
प्रदेशोंका आकार होता है, तथा पिद्ध दशामें प्रदेशोंका जो आकार द्वोता हे, 
वह सत्र पर्यायका है | इसलिये द्रव्यदष्टिसे आत्मा किस आकारका द्वोता है, यह 
नहीं कहा जा सकता, इसलिये उसे अनिर्दिश्सस्थानवाला कहा है। 

यहाँ अव्यक्त विशेषण सिद्ध करते हैं। छुट्ट दब्य खरूप लोक जो 
कि ज्ञेग है और व्यक्त है, उससे जीव।झअन्य है, इसलिये भव्यक्त है । 

यह भव्यक्ष|विशेषण अलौकिक है) श्ेयभूत छंद दृब्य खरूप 
लोक व्यक्त है, और आक्षा अव्यक्त है। जानना, मानवा, और स्थिर द्वोना 
इत्यादि अनन्त गुणोंका तल आत्मा है। एक तरफ लोक है, और दूसरी तरफ 
खय अकेला है | दूसरे अनन्त आक्षा जातिकी थपेज्षासे एक हैं ओर सह्यावी 
अपेज्षासे अलग झत्तग हैं। एक ओर अनन्त झाक्मा, और दूसरी ओर खय 
अकेला है। भनन्त आत्माओंमें खयं भरा जाता है, छुद् हृव्यमें, मी खय भा 
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जाता है, परन्तु आत्मा उनसे मिन्न है, इसलिये अव्यक्त है | छह दृब्य खरूप 
लोक झात्मासे बाह्य है, इसलिये झात्मा अव्यक्ष है | 

श्रात्मसे परमागुद्बव्य अनन्त गुने हैं| पाच द्रव्य अस्तिकाय हैं । 
श्रस्ति माने हैं, और काय अर्थात्‌ प्रदेशोंका समूह, इसप्रकार जीवास्तिकाय, 
धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय, और पुद्गलास्तिकाय,- पचा- 
स्तिकाय है, छुठवां द्ृव्य काल है वह एक प्रदेशी है काल द्रव्य खतासिद्ध 
वस्तु है, वह औपचारिक नहीं है| कालागु द्वव्य लोकाकाशके एक-एक प्रदेश 
पर स्थित हैं, वे काल द्रव्य श्रप्तस्य हैं, वे कालाणु द्रव्य, चौदहराजु लोकमें 
विमान हैं । पार्चों द्रव्योंमि जो समय समय पर पर्याय बदलती है, उसमें काल 
द्रव्य निमित्त है। ययपि प्रत्येक द्रव्यकी पर्याय स्वतः बदलती है, किन्तु काञ् 
दब्य मात्र निमित्त होता है । 

श्राकाशास्तिकाय द्रव्य है, जो कि लोकमें मी है, ओर शलोकम भी | 
यह जीवादि द्वब्यसे भरा हुआ सम्रहात्मक लोक है, उसके बाद क्‍या होगा 
और फिर उसके बाद कया होगा, इसप्रकार विचार करते करते मात्र खाली स्थान 
लक्षम आयेगा, वह श्रलोकाकाश है । विचार करते करते क्या फिर उस खाली 
स्थानका भी कहीं अन्त श्रा सकता है ? नहीं श्रा सकता | इसलिये वह भलो- 
काकाश श्रनन्त है । जो आकाश लोकमें है, उसे लोकाकाश कहते हैं। 
ओऔर जो द्रव्य श्लोक में है उसे अलोक्राकाश कहते है | वह भाकाश 
दरब्यलोक और अलोकमें रहता हुआ अखड एक है, ओर सर्वव्यापी है। 

चौदहराजु लोकमें, एक धर्मास्तिकाय नामक द्रव्य है। बह जीव 
ओर पुदूगलोंका गति करनेमें उदासीन निमित्त है। जैसे पानीर्मे चलती हुई 
मछुलीको पानी ठदासीन निमित्त होता है, भर्थात्‌ जब मछुली पानीमे चलती 
है तब पानी उसे उकेलता नहीं है, किन्तु मछुली जब चलती है, तब पानी 
उपस्थित होता है, इसलिये उप्ते निमित्त कहा जाता है | इसीग्रकार जीव और 
पुदूगलकी गतिमे धर्मास्तिकाय उदासीन निमित्त है। 

इसीप्रकार चौदहराजु लोकमें एक अधर्मास्तिकाय नामक द्वब्य है। 
जब्र जड़ और चेतन गति करते हुये स्थिर हो जाते हैं तब उसके स्थिर होनेमें 
अपर्मास्तिकाय उदासीन निमित्तकारण है। जेसे बृक्त मुसाफिर को वलात्‌ 
भपनी , छाया में नहीं विठाता, परतु॒ जब सुसाफिर छाया लेने 


२६४ ] समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


चैठता है तब दृज्ञ निमितत कहलाता है। इसीप्रकार जड़ और चैतन्य चलते 
हुए स्पिर हो जाते है तब अधर्मास्तिकाय उसमें उदासीन निमित्तकारण 
कहलाता है | 

छुद्द द्रब्यस्वरूप लोक युक्ति, आगम और सर्वज्ञके द्वारा निश्चित 
किया गया है । सर्व आवरण दूर होनेके वाद मात्र जो ज्ञान रह जाता है, वह 
सर्वेज्ज्ञाव है। उस ज्ञानसे लोकके समस्त पदार्थ और अलोक, तथा प्रत्येक 
पदार्थके श्रनन्त गुण और गुणोंक्री अनन्त पर्याय प्रत्यक्ष ज्ञात होती हैं । 

एक एक क्सतुमें अनन्त गुणा और उसकी श्रनन्त पर्याय विधमान हैं; 
चैसे श्रनन्‍्त आत्मा और अनन्त परमाणु इत्यादि छुह् द्रव्य स्वरूप लोक ज्ञान 
में जानने योग्य है। एक ओर समस्त द्रब्य हैं, और दूसरी ओर श्रकेला 
आत्मा, एक ओर सम्पूणे विश्व है, और एक भोर भ्रकैला खयं, एक ओर ग्राम 
है, श्रोर एक ओर राम - स्रय, वह राम सबका ज्ञाता है । वे समस्त द्रव्य भाव्मासे 
बाहर हैं, इसलिये व्यक्त हैं, और भात्मा उनसे अलग है, इसलिये भव्यक्त है। 

यहाँ छुद्ट दृब्य स्वरूप लोक कहा है, परन्तु उसमें अलोक मी भा 
जाता है। बह छुह द्रव्य स्ररूप लोक ज्ञानमें जानने योग्य है। वह ज्ञानमें 
ज्ञात होता है, परन्तु वह भात्मासे बाहर है, इसलिये झात्मा उससे भव्यक्ष है। 
चुह् द्रव्य स्वरूप लोकसे श्रात्मा मिन्न है, इसलिये भी भात्मा अव्यक्त है | छुट्द 
द्ब्य ज्ञेय हैं और आत्मा उनका ज्ञायक है इसलिये वह अव्यक्त है । 

भज्ञानके द्वारा जो छुट्द दृब्योमें रागके विकल्पसे मेद करके छुद्द द्रव्य 
को जानता था, और अपनेको नहीं जानता था, वह सम्यकूदशन होने पर राग 
के विकल्पों तोड़कर अनरंग स्वरूपमें समा गया, सो उस अपेक्षासे मी भात्मा 
भव्यत्ता है । 

मै छुद्द द्रब्योमे हूँ ओर छुद्द द्व्योगें नहीं हूँ, ऐसा विकल्य राग है। 
मैं बन्धन युक्त हूँ या मुक्त, मै छु् 5व्योमें हूँ या नहीं, ऐसा विकल्प भमेद 
दृष्टिमे नहीं है, ऐसा मेद निर्विकल्प अनुभवर्मे नहीं है। भात्मा जैसा है, वैसा 
है, किन्तु ठसमें यह विकह््प करना कि मैं ऐसा हूँ और मैं वेसा हूं सो शग 
है। ऐसे मेदके विकल्प निरपेक्ष निर्तिके्प अलुभवर्मे नहीं हैं । छुद्द दव्यके 
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विकह्पके मेद मुझे नहीं हैं, इसलिये मै अव्यक्ष हूँ । 

लोक छुष्ट दव्य खरूप है, ऐसा कहकर छुद्ट द्रव्य बताये 
हैं, और छुद्द द्रव्य कहकर यह बताया है कि कम-बरढ़ नहीं किन्तु छुद्ट ही हैं । 
जो इन छुट्ट द्रव्योंको नहीं मानता वह तीज मिथ्यादृष्टि है। और जो यह नहीं 
मानता है कि इन छु्ट द्रब्योसे मै निरपेज्ष तत्व अलग हूँ, वह मी मिथ्यादष्ट 
है । आ्राचार्यदेवने छुद्द ही द्न्य हैं, ऐसा वाहकर व्यवहार बताया है, और चुद 
द्रब्य हैं ऐसा स्थापित किया है, इसलिये जो छुद्द दृव्य नहीं मानता वह मिश्या- 
दृष्टि है। और खय छुद्ट दृव्य खरूप नहीं है, ऐसा कहकर निश्चय खरूप 
बताया है-परमार्थ खरूप बताया है। 

आचाय्यदेवने छुह द्रव्य, उनके विकल्प, और बध-मोक्षुकी पर्याय झादि 
सबको ज्ञेय कद्दा है | छुद्द द्रव्य बाह्य हैं इसलिये व्यक्त हैं, और पर्याय प्रगट 
होती है इसलिये व्यक्त है, किन्तु आत्मा तो 'है है और है? इसलिये भव्यक्ष है। 

भुदृष्टि ओर खण्डदृष्टिको तोड़कर, श्रखए्ड दृष्टिसे भखण्डततकी 
घोषणा ही मुक्तिकां उपाय है । कोई कह सकता है कि जो यह दिखाई देता 
है, सो क्या उसे भूल जाना चाहिये, और जो नहीं दिखाई देता उसे देखना 
चाहिये ! उसके समाधानार्थ कहते हैं कि हाँ, अद्ृश्यकों दृश्य करे और दृश्य 
को भूल जाये तब ही मुक्तिका मागे मिल सकता है। है भाई ! तुमे शपने 
खमावसामर्थ्यकी मी खबर न पड़े तो फिर तरनेका उपाय कहोंसे हाथ लगेगा। 
तेरे खभावसामध्येमें छुष्ट दृष्पखरूप लोक ज्ञात होता है, उसमें तेरी खतन्त्रशक्ति 
की घोषणा है। यदि तुमे वह ज्ञात हो जाये तो शाति और सुख मिले । 

जिसने झात्माका खतन्त्र खभाव नहीं जान पाया वह जगतके किसी 
मी कार्यसे खतनन्‍्त्र नहीं हो सकता। किन्तु जिसमे यह जान लिया कि मैं 
झात्मा खतन्त्र हूं, वही उसकी खतन्त्रताकी घोषणा है | जिसने श्रत्माका ख- 
तन्त्र ्रभाव जान लिया उसे यह मी ज्ञात हो जाता है कि परभावकी उपाधि 
से झलग कैसे हुआ जा सकता है। 

जैसे दर्पणमें सामनेकी वस्तुका प्रतिविम्ब पड़ता है, तथापि दर्पण 


उस बस्तुरूप नहीं हो जाता, इसीप्रकार ज्ञानमूर्ति चैतन्य दर्पण है, जिसका स्थ- 
हर 
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भाव समस्त पदार्थोंको जानना है | उन समस्त पदार्थोंकों जाननेसे आशा पर 
पदार्थरूप नहीं हो जाता | इसप्रकार वस्तु स्रमावक्ो जानकर उसकी श्रद्धा करने 
उसमें स्थिए हो तमी भा्महित होता है | इसके श्रतिरिक्त अन्य किसी भी मार 
से आत्महित हो ही नहीं सकता । 

अत्र अ्रव्यक्तकी दूसरी बात कहते हैं | कपायका समूह जो भावक- 
भात्र व्यक्त है, उससे जीव अन्य है इसलिये श्रव्यक्त है। 

कषाय शब्दके दो भाग हैं-एक कष और दस! आय | इनमेंसे कप 
का श्रर्थ है संसार ओर आयका अर्थ है लाम | अर्थात्‌ जिस मावके द्वात सत्तार 
के चौशासीके दु'खोको भोगनेका लाभ मिले वह कपाय है) दस र्थ-कप 
भर्यात्‌ कृषि, और कबि श्र्षात्‌ खेती करके-क्रोष, मान, माया, लोभकी खेती 
करके चौगसीके अवतारकों उगाये, ससारके दुःखको उत्पन्न करे उसे कपाय 
कहते हैं । जैसे किसान खेती करके अन्न उत्पन्न करता है, इसीग्रकार भज्ञानी 
अ्ज्ञान भावसे क्रोष, मान, माया, लोम और शुभशुभभावकी खेती करके चौगसी 
में अवतार ग्रहरा करनेकी फसल उत्पन्न करता है । 

राग, द्वेष, हर्ष, शोक, रति, भरति 'और वेद इत्यादि सब कषार्योका 
समूह है। मावक श्र्थात्‌ कर्म और उसके निमित्तसे होनेताला जो भाव है सो 
च्यक्त है, श्र्षात्‌ प्रगट है;/और आत्मा उन कषायोंके समूहसे अलग है, इस- 
लिये अब्यक्त है । 

कषायोंकी वृत्ति एक समय मात्रकी प्रगट है, ओर झात्मा एक समय 
मात्रका नहीं किन्तु त्रिकाल है, इसलिये उस समय मात्रकी पर्यायसे भात्मा 
अन्य होनेते अव्यक्त है। सम्पूण आत्मा प्रत्र त्रिकाल स््रमाववाला अविनाशी 
है, और क्रोध मान माया लोभकी पर्याय विकारी कृम्रिक और नाशवान है, 
इसलिये भामा उससे भनन्‍्य है, अलग है, इसकिये मी भव्यक्ष है| 

यहाँ कोई कह सकता है कि इसमें धर्म क्या हुआ * उसके सम्ा- 
धानार्थ कहते हैं कि-इसमें धर्म यह है कि-क्रोध मान आदि जो शुभाश्ुभभाव 
होते हैं, वे ज्ञेय हैं, भौर मे आत्मा उनका जाननेवाला ज्ञायक हूँ; इसप्रकार 
जानना उसकी प्रतीति करना और उस ज्ञायक स्वमावमें स्थिर द्ञोना सो यही 
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सच्चा धर्म है। जिसे आत्माका धर्म करना हो उसे कषायोंके समूहसे जीवको 
झलग जानना होगा, शुभाशुभ:विकारी अवस्थासे अलग जानना होगा, और 
इसप्रकार अलग जानने पर ही धर्मका प्रारम्भ होता है, इसके श्रतिरिक्त अन्य 
लाखों करोड़ों उपायोंसे मी धर्मका ग्रार्म्म नहीं होता । 
यह बात सर्वया अज्ञानीकों समझाई जा रही है जिसे चौशसीमें परि- 
अम्ण करते हुये थकान मालूम होने लगी हो । उससे झा कहते हैं कि 
हे आत्मत्‌ | अब बस कर, अब यह परिभ्रमण बन्द कर दे / 
श्रीमद्‌ राजचन्द्र कहते है कि-सरलता, मध्यस्वता जितेन्द्रियता, और 
विशालबुद्धि, यह चारों जिसके अतरंगमें प्रगट हुए हो वह जीव तलप्रातिके 
लिये उत्तम पात्र है। उपरोक्त चारों बात जिसके अतरंगमें प्रगट हो गई हों, 
और जिसे परिश्षमण करते करते थकान आ गई हो उस जिज्ञासु जीत्रके लिये 
यह बात समझें आती है | हे भाई | ऐसा दुलभ मनुष्य भवग्राप्त हुआ, ऐसा 
स॒त्‌ समागम प्राप्त हुआ फिर मी ऐसे उत्तम सुश्रवसर पर भी न समझा तो फिर 
कब सममेंगा ? यदि बिना सममे ही यह मनुष्य भायु समाप्त हो गई तो फिर 
कहाँ जाकर पार होगा। फिर तेरे अरण्यरोदनको कौन मुनेगा * चौरासीके 
परिश्रमणमें तेरे रुदनको कोई नहीं सुनेगा | इसलिये यदि छुखी होना हो तो 
आक्षस्रभावको पहिचान कर उसमें स्थिर हो, इसीसे सुल और शाति मिलेगी। 
घुछ्व और शानिका दूसर कोई उपाय नहीं है | 
आत्मा कषाय समूहसे मित्र हे, उसे पहिचाननेसे ही मुक्तिका मांगे 
मिलता है । अव्यक्तके प्रथम कथनमें श्रात्माकों छुह्दो पर द्र॒व्योसे अलग बताया 
है, भौर दूसरेमें अपनेमें होने वाली मलिन भवस्थासे श्रलग बताया है | 
अब अव्यक्तकी तीसरी बात कहते हैं | चित्सामान्यमें चेतन्यकी सर्व 
व्यक्तियों निमन्न अतमृत है इसलिये श्रव्यक्त है । 
चित्सामान्यका भर्थ है. आत्माका ज्ञानस्माव | जो त्रिकाल सदश 
एकरूप और सदा एक सा रहनेवाला है, उसमें चैतम्यकी सर्व व्यक्तियाँ निम्न 
हैं अर्थात्‌ जाननेकी पर्याय ग्रतिक्षण कम बढ़ निर्मल द्वोती है, वह पर्याय सामा- 
न्‍्य स्वभाव समा जाती है । पर्यायका गुणमें समावेश किया तो उसे झन्ता 
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निमम्त कट्दा है | पर्याय गुणमें गुणरूपसे अन्तरनिमम्न है | 

सुवर्णमें से चूड़ी, कठी, अंगूठी इत्यादि जो मित्र मित्र अवस्था 
होती हैं वे सब झुबर्णमें समाविष्ट है । इसीग्रकार चैतन्यक्रे ज्ञानकी मति, श्रत, 
अवधि, मन; पर्यय इत्यादि जो अपूणे या पूर्ण निर्मतत अवस्था द्वोती है, वह सदर 
सामान्य श्ञानमें श्रन्तरभूत हैं। वे अवस्थायें सामान्य स्वभावसे मिन्न नहीं हैं, 
परन्तु उन पर्यायोंके भेदकी ओरसे देखे तो उन मिन्न मित्र अवस्थाभों जितना 
ही झात्मा नहीं है, इसलिये भव्यक्त है, समस्त पर्यायें सामान्य भन्तरभूत हैं, 
अर्पात्‌ सामान्यरूप हैं, इसलिये आता मित्र मिन्न पर्याय जितना ही नहीं है, 
झतः वह भव्यक्त है । 

जैसे पानीकी छोटी बढ़ी तरगें, पानीमें-सामान्यमें समा जाती हैं, 
वह सामान्यरूप है, इसीप्रकार शात्मामें जानना चाहिये। झात्मार्मे ज्ञायकस्वमाव 
ख्ायी रहता है, उस नैकालिक ज्ञाता स्वभावमें प्रतिक्षेण होनेवाली निर्मल पर्याय 
समा जाती है, वह प्रतित्ञण होनेवाली प्रगट निर्मल अवस्था सामान्य ज्ञानरूप 
एकन्नित दे इसलिये मिन्न मित्र पर्याय जितना दी भ्रात्मा नहीं है, इसलिये वह 
अव्यक्त है | 

प्रधमोक्तिमें कहा गया है कि तू अपनेको छुट्दो द्रव्य से भलग देख 
तो अज्ञान और राग-देष नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा । दूसरीमें कहा है कि 
कपार्योका समूह जो क्रोध, मान इत्यादि भाव है, उससे अपनेको प्रपकू देख, 
तो राग द्वेष ओर अज्ञान नष्ट हुए विना नहीं रहेगा । तीसरे कपनमें 'बताया 
गया है कि सामान्य ज्ञानकों देख अवस्थाकों मत देख तो राग द्वेष और भक्ञान 
नष्ट हुए बिना नहीं रहेगा | 

द्वितीय कपनमें मलिन पर्यायकी बात कही गई है कि त्‌ भपनेको 
मलिन पर्यायसे अलग देख और तृतीय कपनमें निर्मत्ष पर्यायकी बात है. कि 
जो मति-श्र॒ुत और झवधिकी निर्मल पर्याय होती है, उतना मात्र ही भपनेको 
मत मान और उस पर्याय पर दृष्टि मत रख । भब अव्यक्तकी चतुर्थ बात कहते 
हैं। कशिक व्यक्ति मात्र नहीं है इसलिये अव्यक्ष है। 

तीसरे कपनमें सर्व व्यक्तियोंकी बात कही है और यहाँ चतुर्थ कपन 
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जीत्र तर गये, तब उपचारसे यह कहा गया कि बे तीवैफ़र मगवानके निमित्तपे 
तेरे है । तीवकर भगवान तो समीके तरनेमें निमित्त थे, तथापि जो अपने उपा- 
दानवी तैयारीसे तर गये उनके लिये वे निमित्त हुए ऋलाये | 

निमित्तका अर्थ उपस्थिति मात्र है। निम्ित्त किसीका कुछ कर नहीं 
देता । कार्यके होनेमें जो अनुकूल निमित्त द्वोता है, व8 उस कार्यका निमित्त 
हुआ कद्दलाता है | जैसे घड़ेके बननेमें कुम्दार अनुकूल निमित्त होता है। मोक्ष 
पर्यायके प्रगठ होनेमें देव गुरु-शाम्न अनुकूल निमित्त हैं | यदि निमित्तकी दृष्टि 
से देखा जाये तो ख्री पुत्नादि शगी निमित्त उस रागके होनेमें निमित्त कहलाते 
हैं, और जो बीत॥गी निमित्त है सो बीतशागताक्षे होनेमें निमित्त कहलाता है, 
किन्तु यदि कोई रागी निमित्तकों देखकर वीतराग भाव करे और वीतरागी निमित्त 
को देखकर अशुभ भाव करे तो उसमें अपने उपादानका गुण-दोप है,-वीत- 
रागी निमित्तको भी अपने रागका निमित्त बनाया सो यह अपने उपादान का 
दोष है | तीगैकर भगवान तो सबके लिये विधमान थे किन्तु जो अपनी तैयारी 
से तर गये उनके लिये वे निमित्त कहलाये । 

देव, गुरु और शात्र सप्तार सागरसे पार होनेके लिये अनुकूल निर्मित 
हैं । ऐसा निमित्त-उपादान दोनोंका ज्ञान सम्यकृज्ञानमें भा जाता है। शागी 
निमित्त है| या बीतरागी, इसका विवेक सम्यकृज्ञानीके होता है। निमित्त तार 
नहीं देता किन्तु जब स्वत, स्रय तरता है, तब निमित्त द्वोता है। जब स्वयं 
तरता है, तब निमित्तका आरोप होता है | 

आत्मा छुद्द द्रव्यस्वरूप लोकसे अलग है, इसलिये अव्यक्त है | यदि 
पृषक ख्वरूपकी प्रतीति करे तो प्ृथकू्मो स्थिर दो, यही मोक्ष मार्ग है। यदि 
अपना प्रषक्‌ स्वभाव न जाने तो अपने स्वरूप स्थिर होनेका पुदुषार्थ न करे 
और स्थिर होनेके पुरुषार्थकर बिना कषायोंका समूह-राग हैष इत्यादि दूर न 
हो । जो क्रोध, मान इत्यादि होते हैं, उतना मात्र आत्मा नहीं है, किन्तु वह 
उनके नाशक स्वभावस्ते परिप्रणे है । इसप्रकार यह्द दो बातें हुईं । 

तृतीय कथनमें चित्सामान्य अर्थात्‌ समरृणे ज्ञानगुण लिया है, उस 
समूर्ण ज्ञानमुणमे जो प्रतिक्षण निर्मल अवस्था होती है, वह ज्ञानगुणसे अलग 
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नहीं है, किन्तु उह तानगुणमें अन्तर निमम्न है, अर्थात हानगुणमें ज्ञानकी 
निमत अब समाई हुई है | 

अप्ते-सोनेगें तौँधा मिला दिया जाये और बह ताँबा सोनेके साथ चाहे 
जितने समय तक रहे तो भी वह सोना नहीं होता | वह तंबा सोनेसे अलग 
हो जाता है, तव सोनेकी पीतता-निमेल श्रवस्था प्गठ हो ज,ती है, वह सोने 
की ही अवस्था है, सुबर्णमय ही बह अवस्था है; सोनेमे उसकी निमेल अवस्था 
एक रूप है, श्रलग नहीं है | इसीप्रकार चनम्यमूृर्ति भगवान आत्मा कक 
निमित्तमे अपनी विपगीनतासे विकारी अहस्था क्षण क्षण रहकर भले ही अनंत- 
कालसे गह रही हो तपापि झात्मा विकारखरूप नहीं हो जाता | जो यह विकार है 
सो में नहीं हैं, में आत्मा इसविकाररूप तंबेसे अलग हूँ, इसप्रकार ज्ञानमें विवेक 
ऐने पर जो जो निर्मल अवस्था होती है वह उसमें श्न्तरनिमर्न है | रग-देप- 
रहित जो निर्मल अयखा होती है, वह चतग्य सामान्यतते अलग नहीं है, विल्तु 
सामान्य एकरूप है । 

चतम्यमूर्तिका एकरूप जो सामान्य खभात्र है, उप्त पर इष्टि डालनेप्ते 
निर्मत् पर्याव प्रगट होती है; सामान्य खभावकी इश्टिके बलसे निर्मल पर्याय ठस 
भरे हुए सामान्य खाने में अगट होती है. । परत्तु अवस्था पर लक्ष देने 
योग्य नहीं है, क्योकि राग-देप दूर होकर जो निर्मल पर्यायके भग होते है, उन 
पर लक्ष देने पर पर्याय निर्मल नहीं होती । निर्मल पर्याय भी मंगरूप और 
भेदरूप है, इसलिये उस भंगरूप पर्याय परलक्ष देनेमे राग होता है और राग 
ऐनेमे निर्मन पर्याय प्रगट नहीं होनी। में छणिक पर्याय जितना ही नहीं हैं, 
किन्तु सामान्य त्रिकाल एकरूप हैँ, ऐसी दृष्टि के बलमे अस्थिर्ताकों दृर करके 
दिएसा प्रगट होती है, निर्मल पर्याय प्रगट डोही है । 

यह वात बड़ी अनौकिक ह । कुल्दकुदाचार्य के सभी प्रयोग यह 
गाया पाई जाती है | उसमें भी यह जो कऋयत्क का कपन है यह तो अव्यल्त 
पुख्र 7 । यह एक प्रकार से चैतम्यलदनी की प्रजा ह, मिरतु लोग लक्ष्मी 
( धन ) की पजा फाते है, जो दि घूम की पूरे समद है । लोग पनकी 
पृष्ठ छने हैं, इसमा अर्थ पह हुश्ा हि ने या चाहने है हि मे सदा तेग 
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( लद््मी का ) दास बना रहूँ, और मुझे; ऐसा ही बनाये रखना कि जिससे तेरे 
बिना मेश काम ही न चले | 
लोग कह्दा करते हैं कि हे भगवान | हमें नंगा-भूखा मत रखना, 
इसका अर्थ यद्द हुभा कि यह शरीर सदा बना रहे, और सद्रा भूख लगती 
रहे, तपा रोटियाँ मिलती रहें--इस प्रकार सदा पर्मुखापेक्षी-पताघीन बना रहूँ | 
यदि यह प्रतीति करे कि मैं चेतन्यमूर्ति श्राप्मा परसे निशला हूँ, और मेरी 
वस्तु-मेरी खरूपलहइेमी मेरे ही पास है, परवस्तु मुझे घुलरूप नहीं है, मेश 
घुल्ल मुझमें ही है, तो ऐसा विवेक द्वोने पर दूसरे की आधीनता मिट जाती है| 
यहाँ भ्व्यक्त की बात चल रही है। यह बात आजकल समाज में 
नहीं चल सकती । आजतक कमी मी यह बात लोगों के कान में नहीं पहुँची, 
इसलिये उन्होंने कमी इस पर विचार नहीं किया । क्या क्रमी किसी को ऐसा 
खप्त भी आया कि मैं चिदानन्द आत्मा मुक्त हो गया हूँ ? जिसे जिसका रु 
लगा द्वोता है उसे उसी का खप्त होता है। व्यापारियों को व्यापारक्षा रंग 
लगा है, इसलिये उन्हें व्यापार के खप्त भाते हैं ओर जिसे भावमा की लगन 
है, उसे ऐसे स्प्त भाते हैं कि चिदानन्दस्वरूप मै रमण करता हुआ मुक्त 
हो गया | 
श्रेनुं स्पप्ते जो दशन पार्मे रे, 
तेनुं मन न चढ़े वीजे भामे रे, 
थाय कृष्णनो लेश प्रसग रे, 
तेमे न गमे बीना केरो सगरे । 
मै झात्मा मुक्त दो गया, सिद्ध हो गया ऐसा स्वप्न मी यदि भागया 
तो फिर उसका मन राग-देष. और विषय-कषाय की ओर नहीं जाता । 
कृष्ण भर्थात्‌ कम को कृष करने वाला जो श्रात्मा है, उसका लेश मात्र प्रसग 
अर्थात्‌ झांशिक प्रगटता भी हो जाये तो फिर उसे दूसरे के सगकी रुचि वा 
प्रीति नहीं रहती । जो कर्म को कृष करे वह्द भात्मा स्य श्री कृष्ण भगवान 
है | कर्मोंको मारकर, जलाकर स्वय जागृत द्वो सो स्वय श्रीकृष्ण भगवान है | 
जैसे श्री कृष्ण का भवतार कंस फो मारने के लिये हुआ था, कहीं कंस पे 
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मस्ने के लिए नहीं हुआ था, इसी प्रकार चैतसन्यमूर्ति भगवान झात्मा स्वर्य परसे 
मिन्न है, ऐसा आत्मानुभव हुआ सो मानो श्रीक्ृप्ण॒का जन्म हुआ, वह्द केस श्र्पात्‌ 
कर्मको नाश करनेकरे लिये आत्माका जन्म हुआ है | 

अ्रव शअब्यक्त की पॉचवी बात कहते है । व्यक्षता और अव्यक्कता 
दोनों एकत्रित-मिश्रिन रूपसे प्रतिमासित होते हुए मी बह मात्र व्यक्तताको ही 
स्पर्श नहीं करता इसलिये श्रव्यक्त है | 

प्रतिक्षण होने वाली पर्याय व्यक्ष, और स्वयं सदा स्थायी प्नुव 
आत्मा अव्यक्ष है, वह च्णिक अवस्थाका भी ज्ञान करता है।और ्रेकालिक 
बस्तुका भी ज्ञान करता है| दोनोंकी साथमें मिश्रता अर्थात्‌ दोनोंका एक 
साथ ज्ञान होने पर भी वह केवल व्यक्तताकों ही स्पश नहीं करता (नहीं जानता) 
इसलिये स्वयं श्रव्यक्त है | 

ज्ञान त्रिकालकी अवस्थाओको जानता है, और वस्तुको भी जानता 
है। दोनोंके ज्ञानमें प्रतिमासित होने पर भी मात्र व्यक्त अपत्रा श्रव्थाकों ही 
स्पश करता है, ऐसा नहीं है | जिते आक्माक्री नि्मेल पर्याय प्रगट करनेक्ी 
रुचि, और पुरुषार्थका बल है वह यह कहता है कि कल ही ज्ञान प्रगट 
करूंगा, कल्न ही वीतणगता प्रगट करूंगा ( इसका यह अर्थ है कि कल 
अर्थात्ति भविष्यमें जो पर्याय प्रगट करनी है वह पर्याय मेरे द्रन्यमें भरी पड़ी 
है। दब्यमें पर्याय भरी हुई है, सो उसका ज्ञान और वर्तमानमें होने बाली 
अवस्थाका ज्ञान इसप्रकार दोनोंका ज्ञान हुआ । इच्यमें पर्याय भरी हुईं है, 
इसलिये दब्यका ज्ञान और वर्तमान पर्यायका ज्ञान दोनोंका ज्ञान हुआ | मात्र 
अवस्थाका ही ज्ञान हुआ हो से वात नहीं है, किन्तु दोनोंका ज्ञान हुआ । 

एक लड़की श्टेकी लोई लेकर रोटी बनाना चाहती है, तब उसे 
पूर्वका ज्ञान होता है, कि मेरी में। ऐसी रोटी बनाती थी, और अब मुमे ऐसी 
रोटी कानी है, यह लक्षमें लेकर वरतमानमें वह लड़की झाटेमें से लोई लेती 
है | इसप्रकार उस लडकीके मी रोटी करते समय पहलेका और भविष्यका 
ज्ञान दोनों एक साथ विद्यमान हैं | 


इसी प्रकार कुछारके भी घड़ा बनानेते पूरा ज्ञान होता है कि 
£3 


२७४ |] समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


कल पिट्टीमें में से घड़ा बनाया था वैसा घड़ा भविष्थमें बनाना है, अथवा यह 
घड़ा कत्न मिट्टीमें से बना था श्रमी उसी प्रकार मिट्टीमं से बन रहा है और 
भविष्यमें भी दूसरी मिद्टीमें से पड़ा इसी प्रकार बनेगा इसप्रकार तीनों काल 
का ज्ञान एक ही साथ पाया जाता है । कुग्हारने तो घढ़ेका ज्ञान ही किया है, 
किन्तु घड़ेका कर्ता कुम्हार नहीं है | जब्र मिट्टीका पिंड तैयार होता है तत्र 
कुम्हार यह जानता है कि इसमें से घड़ा बनेगा, और जत्र घड़ा बनता है, 
तत्र वह यह जानता है कि यह घड़ा बन रहा है, किन्तु ठस्में उसने कुछ 
किया नहीं है | मिट्टीके पिंडमें से जब घड़ा बननेयें पूव॑ विविध झाक्वतियाँ 
बनती हैं तब कुग्हार मात्र उनका ज्ञाता होता है, वह उनका कर्ता नहीं होता। 
पहले मिट्टीके पिंडका ज्ञान किया, अथीत्‌ उप्त कुम्हारने पहले सामान्यका ज्ञान 
किया, फिर वर्तमानमें होने वाली पर्या्योक्रा ज्ञान किया | प्रौव्यलवी सामथ्य- 
ताका ज्ञान ओर पर्यायका ज्ञान दोनों एक साथ होते हैं । 

इसी प्रकार जौहरीकों हीरेका भाव पहले इतना या, वर्तमानमें इतना 
है, और भविष्यमें इतना बढ़ेगा इसप्रकार त्रिकालका ज्ञान एक ही साथ हो जाता 
है, इसीप्रकार द्रव्य पर्याय दोनोंका ज्ञान एक ही साथ हो जाता है | 

इसप्रकार श्रात्मा तीनों कालकी पर्यायोंकी गिंडभूत वस्तुको मी जानता 
है, तथा वर्तमानमें होनेवाली पर्यायको मी जानता है | ऐसा उसका स्वभाव है, 
तथापि केवल वर्तमानमें होनेवाली पर्यायकों ही स्पश नहीं करता इसलिये वह 
अव्यक्ष है | 

ज्ञानी जानता है कि जिसका सथोग हुआ है, उसका वियोग अब- 
श्य होगा, इस शरीरका जन्म हुआ है सो विशेग जरूर होगा | इसप्रकार 
तयोग-बियोगका ज्ञान साथ ही होता है | सयोगके समय वियोगका ज्ञान एक ही 
साथ द्ोता है, इसलिये उसे सयोग-वियोगके समय राग-देष नहीं होता, क्योंकि 
जैसा जाना या वैसा ही हुआ है, फिर रग-द्ेष कैसा £ इसप्रकार सम्पकृज्ञानीके 
ज्ञानमें समाधि होती है, और वह समाधिको बढ़ाकर देहत्याग करता है । 

ज्ञानी समझता है यह सयोगी वस्तु है इसलिये कमी न कमी अवश्य 
जायेगी, इसलिये वह जीवनके अन्तिम छणोंमें यह सममता है कि जो यह 
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शरीर जा रह्दा है सो मेरा नहीं है | जो मेरा है वह जा नहीं सकता, इसलिये 
उसे सथोगमें राग नहीं द्योत्ता और वियोगमें द्वेष नहीं होता | इसप्रकार शातिकी 
निर्मल पर्यायमें बढ़ते बढ़ते देहत्याग करता है | 

जिसने यह मान रखा है कि जो शरीर है सो मै हूँ, उसे वियोगके 
समय द्वेष हुए बिना नहीं रहता । जिसे शरीर्को रखनेका राग है उसे मरण समय 
द्वेष हुए बिना नहीं रहेगा । उसे आक्रप्रतीति तो है नहीं, ओर जो १९ सम्बन्धी 
ज्ञान किया है सो वह सब परोन्मुल्व होकर क्रिया है, इसलिये परसंयोगके समय 
राग और वियोगके समय द्वेष हुए बिना नहीं रहेगा । 

जिसने अपने सामान्य चेतन्यस्वभात्रका अपनी अवस्थाका और पर- 
पदार्थोका ज्ञान स्वोन्मुख होकर किया है, वह अक्रेली अवस्थाकों स्वश नहीं 
करता । झपने स््रमावकी प्रतीतिमं वरततमान अवस्थाका ज्ञान, अपने सामान्यका 
ज्ञान सामान्य पदार्थकी वतमान अवस्थाका ज्ञान, प्रस्तुत पदार्थके भविष्यका ज्ञान 
अर्थात्‌ उसके सामान्यका ज्ञान-ऐसा अखण्डित ज्ञान करनेवाला मात्र अवस्थाको 
स्पश नहीं करता | जिसे यह प्रतीति है कि मेरा आत्मा सदा रहनेवाला प्र व है 
वह वस्तु और वस्तुकी अवस्था दोनोंका ज्ञान करता है, किन्तु मात्र अवस्थाका ज्ञान 
नहीं करता, मात्र अवस्थाका स्पश नहीं करता | इसलिये भात्ता श्रव्यक्त है| 

भव अव्यक्षकी छुट्टी वात कद्दी जाती है | 

स्वय अपने आपसे ही बाह्याम्यतर स्पष्टतया अनुभूत होता हुआ मी 
व्यक्तताके प्रति उदासीन भावसे प्रयोतमान ( प्रकाशमान) है, इसलिये श्रव्यक्ष है। 

अम्यतर अर्थात्‌ स्वय द्रव्य और बाह्य भर्थात्‌ सर्वे वाह्य पदार्थ ज्ञेय 
हैं| वे सत्र स्वय॑ अपनेसे ही प्रत्यक्ष ज्ञात होते हैं | यहाँ प्रत्यक्ष पर भार दिया, 
है | मन और इच्द्रियोंके अबलम्बनके बिना, स्वयं अपनेसे ही प्रत्यक्ष जानता है। 
अकेला परिपूणे द्रव्य कहा है, उसमें सयोग, निमित्त, विकार, अप््ण पर्याय नहीं 
ओऔर निर्मल पर्याय जितना ही द्वव्य नहीं है, मात्र सामान्य द्ृव्य कहा है मात्र 
पर्यायरूप द्रव्य नहीं है, इसलिये व्यक्तताके प्रति उदासीन है | स्व और पर दोनों 
का ज्ञान प्रत्यक्ष ही है । परका ज्ञान करता है, ऐसा कहना सो व्यत्हर है, किन्तु 
परको जानता दे, इसलिये ज्ञानमें परोक्षुता नहीं आ जाती, अतरागका और बाईका 


+ 
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ज्ञान स्वय अपनेसे प्रत्यक्ष ही करता है, उसमें परका निमित्त या परोक्षता नहीं 
भाती | केवलज्ञान पर्याय प्रगट द्वोती है तब प्रत्यक्ष ज्ञात होता है तो बात 
नहीं है, किन्तु ज्ञान खब स्वत, ही स्वरूप प्रत्यक्ष है, स्वयं स्वतः द्व्यसे, गुण 
से पर्यायसे स्वरूपप्रत्यक्ष ही है | स्व-पर-प्रकाशकतापे स्वयं प्रत्यक्ष ही है. तथापि 
व्यक्नताके प्रति उदासीन है। बाह्य ज्ञेग और श्रम्यंतरमें स्वय॑ स्पष्ट ज्ञात होता 
हुआ भी पर्यायक्रे प्रति उदासीन रहता है। यहाँ अनुभवका अर्थ ज्ञान है । 

आत्मा प्रस्तुत वस्तुका और उप्तकी पर्यायका ज्ञान द्वोता है, इसी 
प्रकार अपने झाह्माक्ा और पर्यायका ज्ञान होता है | उन सबका प्रत्यक्षरूप 
से स्पष्ट ज्ञान होता है तो मी मात्र पर्यायकी व्यक्तताकों आत्मा स्प्ी नहीं करता 
इसलिये वह श्रव्यक्त है | इसप्रकार छुद्द हेतुओ्ोंसे अव्यक्नता सिद्ध की है । 

आत्मा पर्यावके प्रति उदासीन प्रकाशमान है | सिद्ध भगवान भी एक 
समयमें तीनों कालका आनन्द भोग लेते हों तो दूसरे समयमें दूसरी पर्यायका 
आनन्द कहों से भोगेंगे ? इसलिये एक समयमें आनन्द गुणकी एक पर्यायका 
उपभोग होता है, और श्रानन्दकी जाति एक ही रहकर पग्रतिसम्य नई नई 
पर्यायक्रा उपभोग छोता ३, वह प्रत्येक पर्याय प्रति समय श्राक्षामें से आती 
है , भर्षात्‌ प्रत्येक पर्याय ह्ृष्यरूप है, इसलिये उसमें से आती है, इसलिये 
एक पर्यायमें समृण आत्मा नहीं ञ्रा जाता इसलिये आत्मा पर्यायके अधि उदा- 
सीन है । 

श्राक्माका मुल स्वभाव कया है, मूल शक्ति क्या है, यह्द जाननेसे 
आत्माका स््रभाव प्रगठ हो जाता है । आत्माका कोई मी गुण बाहर नहीं गया 
है, इसलिये बाहर दृष्टि डाननेसे आत्माका धर्म प्रगट नहीं द्वोता, किन्तु अतरंग 
में दृष्टि डालनेसे धर्म प्रगट होता हे । आ्ात्मामें जो ग्रतिक्षण निर्मत अवस्था 
होती है, उप्तकी शक्ति द्रव्य सदा विमान है । जैसे सोनेकी मलिन अबा 
दूर होकर निर्मल-निर्मल अवस्था होती जाती है, उस एककरे बाद एक निर्मल 
अवस्था होनेक्ी समूण शक्ति छुवणमें सदा विद्यमान है | एक अ्वथाके बाद 
दूसरी द्ोती दे, यदि यह सब शक्ति सवभावमें न हो तो प्रगट कहसे हो ? यदि 
पर्याय होनेकी शक्ति बस्तुमें न हो तो आये कहाँसे  एकक्रे बाद दूसरी अब- 
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सा होनेकी सम्रृूण शक्ति सामान्य स्वभावमें सदा विद्यमान है | 

स्थुल दृष्टिवालोको हीरेका प्रकाश एकरूप ही मालुम होत। है, किन्तु 
उसमें प्रतिक्षण पर्याय बदला करती है | इसीप्रकार श्राक्षा ज्ञान दशनादिकी 
मूर्ति है, उसमें भी प्रतिक्षण श्रवस्था बदलती रहती है | जब मोक्ष मांगे प्रगठ 
होता है, तब अम्ुक अशर्मे निर्मल पर्याय प्रगट होती है, और जब मोक्ष होता 
है तब्र समृणे निर्मल पर्याय प्रगठ होती है । 

मलिन पर्यायको नाश करनेका खभाव त्रिकाल प्रुवरूपसे मीतर आत्मा 
में विद्यमान है | यदि विकारकों दूर करनेका ख़भाव झाक्ा्में न हो तो उसे दूर 
करनेका विकल्प ही न श्ाये, किन्तु उसे दूर करनेका भाव होता है, और वह 
दूर हो जाता है, इसलिये उसे ठालनेका खभाव आत्मा है। सुख इत्यादि भनत 
स्वमाव आम्मा्में भरे हुए हैं, पुण्य-पापके क्णिक्र विकारमें सम्पृणे द्रव्य समा 
नहीं जाता, उसे दूर करनेका स्वभाव भीतर आत्मार्मे भरा पड़ा है। राग देष 
विकार यद्यपि नहीं चाहिये, तथापि वह शा है, क्‍योंकि भीतर जो राग-द्वेष 
रहित वीनराग, निर्तिकार स्वभाव भरा हुआ है, उसकी ओर न देखकर उल्टी 
कुलाँट खाई है, इसलिये रागद्वेषत्नी अवस्था होती है, और यही पराधीनता है। 

लोग कहते हैं कि “पराधीन सपनेहु सुख नाहीं” किन्तु पराधीनता 
किसे कहते हैं ? नौकरी करना पराधीनता है या माँ वापकी आज्ञामें रहना पैरा- 
घीनता है ? पराधीनताकी इतनी तो परिभाषा है नहीं, किन्तु आत्मा जो कि 
ज्ञानानदकी मूर्ति है, उसमें जो राग-द्वेष पुण्य-पापके मात्र द्वोते हैं, वही सच्ची 
पराधीनता है | उस पराधीनतामें सुख नहीं है, इसलिये उसे दूर करूँ और मुख 
प्रगाठ करूँ-स्राधीनता प्रगट करूँ, ऐसे भाव हुम्रा करते हैं । इससे सिद्ध होता है 
कि मीतर आत्मार्मे स्वाधीन स्वभाव भरा हुआ है, उसमेंसे स्वाधीनता प्रगट करूँ: । 

कुछ लोग कहा करते हैं कि कया हम पराधौन रहेंगे ? इस कपनमें 
दो बातें हैं,-एक तो वह पराधीन है, और दूसरे पराधीनता दूर करनेकी शक्ति 
मीतर विद्यमान है | 

'  जेसे किसी प्रतिष्ठित परिवारके व्यक्तिकरे मनमें अ्नीतिका कोई विक- 

तय ञ्ाता है तो उसे ऐसा विचार आता है कि भरे ! मुझे ऐसा विकल्प 
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श्राया * मै मौन हूँ, मेरा कुठुग्ब-परिबार कैसा प्रतिष्ठित है, मुझ जैसे प्रतिष्ठित 
परिवारके ब्यक्तिक्रे ऐसा विकल्प नहीं उठना चाहिये, मुझे यह विकल्प शोभा 
नहीं देता, भले ही ग्राण चले जायें किन्तु पारिवारिक ग्रतिष्ठाको देखते हुए मैं 
ऐसा नहीं करूंगा | अत्र यहां यह देखना है कि-उप्तके अनीतिका भाव उठा 
तो है किन्तु साथ ही उसे दूर करनेका भाव भी विद्यमान है, वह अमीतिके 
भाव को दूर करके नीतिका भाव सदा रखना चाहता है। श्रनीतिके 
भावके समय भी नीतिका भाव विमान है, और अनीतिका भाव दूश कराते समय 
तथा उसके दूर होनेक्रे बाद भी नीति का भाव विद्यमान है | 

इसीप्रकार जिसे अपनी आत्मिक प्रतिष्ठाके स्वभावका जोश चढ़ गया 
है, उसे भी ऐसा लगता है कि थरे ! मै कौन हैँ ? में सिद्ध भगवानकी जाति 
का-उनके परिवारका हूँ, मुझमें जो यह राग द्वेष और पुए्य पापके परिणाम 
होते हैं वे मुमे शोभा नहीं देते | मैं तो अशरीरी परमात्माके समान हूँ, जैसे 
सिद्ध भगवानमें रग-देब्न नहीं है, वैसे ही मेरे आराम राग-द्वेष नहीं है, तथापि 
इस अव्त्पाम यह क्‍या है ? अरे मुझे यह शोभा देता है ? क्‍या मेरे भीता 
यह सब्र होना चाहिये ? इत्यादि । 

अ्रत्र यहाँ यह देखना है कि-उसके राग-द्वेष होते तो है तथापि वह 
कहता है. कि मुझे यह शोमा नहीं देता, अर्थात्‌ राग-देषके होते समय ही 
उसे दूर कर देनेका ख्माव है, उसे दूर करनेका स््रमाव जो सदा स्थायी विद- 
मान है, उस ओर जाने पर राग-द्वेष दूर होते हैं । राग-द्वेष होते सम्रय मी 
उन्हे दूर कानेका स्वभाव विवनान हैं, और रागेषके दूर हो जाने के वाद 
भी वह स्वभाव बना हुआ है। अर्थात्‌ राग द्वेषकों नाश करमेका सन 
भाव जिकाल विद्यमान है | क्योंकि वह ख्वमाव त्रिक्ाल विद्यमान है, इसलिये 
यह राग-द्वेब नहीं चाहिये, यह मुझे शोमा नहीं देते उन्हें दूर कर दू ऐसे 
भाव ज़िक्राज् स्वभावक्रे अस्तित्के कारण द्ोोते रहते हैं। उस ध्रुव रमाव,- 
साम्तान्य स्वभाव पर दृष्टि डालनेसे स्वरभावपर्याय प्रगट होती है, किन्तु पर्याय 
पर दृष्टि डालनेसे स्वभावपर्याय प्रगट नहीं होती । पर्याय पर दृष्टि डाबनेसे 
राग होता है,किन्तु राग द्वेष कम नहीं होता,किस्तु सामान्य त्रिकाल एकरूप रव- 
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भाव पर दृष्टि डालनेसे, राग द्वेष कम होता है, और निर्मल पर्याय प्रगट होती है | 

स॒त्‌ बस्तुके मीतर जो बन्धनभाव होता है, वह भावमभाव नहीं है | 
तत्व ऐसा नहीं होता जिसमें पर पदार्थत्ी आवश्यक्ता पड़े | जिसमें पर पदार्थ 
की श्रावश्यक्ता नहीं होती उसीका नाम जीवन है | परमुखापेक्ञी जीवन भी 
कोई जीवन है  स्वृतन्त्र जीवन ही सच्चा जीवन है | तब खतन्त्र जीवन किसे 
कह्दा जाये ? जिसमें राग-द्वेषकी पराश्रयताका अश मी न हो, और जो अपने 
निजानन्दर्म स्थिर रहे वही सच्चा खतन्त्र जीवन कहलाना है । इसलिये पर 
पदार्थते खय॑ सर्वथा मिन्न है, ऐसे प्रथम ततबकी श्रद्धा और ज्ञान करे तो 
उसमें स्थिरता हो और तमी वह खतन्त्र छुखी होगा। 

प्रत्येक पदार्थ खतन्त्र है, किसी पदार्थकी क्रिया दूसरे किसी पदार्थक्रे 
आधघीन नहीं है | किन्तु अज्ञानी को यह अभिमान हो जाता है कि यह कार्य 
मैने किया है। किन्तु यदि बिचाए करे तो स्पष्ठतया ज्ञात हो जाये कि तने 
परका कया किया है * मात्र जो होता है उसे जाना ही तो है। कल्मका लिखने 
का खमाव है, उसे जाना, और फिर जब्र उसकी क्रिया होने लगे तब भी 
जानता है कि इसका यह खभाव है, उसीग्रकार क्रिया हो रही है | बढ़ई 
जानता है कि कील लकड़ीमें ठुक सकती है, पत्थर्में नहीं, जो इसप्रकार बह 
जानता है, उसीग्रकार क्रिया होती है, सो वह लकड़ीके खभावानुसार क्रिया 
हुई, उसमें बढ़ई ने क्या किया ? आठ वर्षक्री बालिका मी जानती है कि श्राटे 
से रोटी बनती है, इसप्रकार पहलेसे जाना है, और फिर जब वह रोटी बनी 
तब्र मी जाना ऊक्रि इस भआर्टेमे रोटी बननेका खभाव था इसलिये उसमेंसे रोटी 
बनी है | इसप्रक्रार जो पहले जाना था वहीं क्रिया होनेक्रे बाद भी जाना, 
तो उसमें उसने क्‍या किया ? यहां विचार यह करना है कि जो पहले जाना 
था उसीप्रकार क्रिया होती है, इसप्रकार जाननेबाले के ज्ञानमें जाननेकी क्रिया 
होती है | किन्तु सयोगी वस्तुसे मै अलग हूँ । मेरी क्रिया मुझमें और परकी 
परमें होती रहत्ती है। जिसे इसका भान नहीं होता वह यह मानता है कि 
जो परके कार्य होने हैं उन्हे मै करता हूँ अथवा वे मेरे द्वारा होते हैं। इस- 
प्रकार वह अमिमानी होकर फिरता रहता है | किन्तु हे भाई ! इस यथार्थ 


हु 
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बातको मी समझ, श्रनन्तकालकी भूखको मिटानेवाली यह बात है | तूने भमी 
तक इस वातकी नहीं समझ इसलिये प्राधीनताके ऐसे दु,ख सहन करना 
पड़े हैं कि जिन्हें देखकर देखनेवालों को मी रोना शआगया | इसलिये अन्र भी 
प्मम ले ? समझनेका यह उत्तम छुयोग प्राप्त हुथ्ना है | 

अव्यक्तत्री छद्ठ वात कहदनेके बाद अत्र यह ऊहते हैं कि झात्मा 
को पहिचानने का कोई वाद्य चिह नहीं है। 

इसप्रकार रूप, रस, गन्ध, स्पश, शब्द, संस्थान और व्यक्नताका 
अभाव होने पर भी खप्वेदनक्े वलसे खय सदा प्रय्यक्ष होनेते अनुमान 
गोचर मात्रताक्रे अभावक्े कारण जीवकों अलिंगग्रहण कहा जाता है | 

भात्मा रूप, रत, गन्ध, और शब्द इत्यादिपे ज्ञात नहीं होता, क्योंकि 
श्रात्मामें वे भात्र नहीं हैं | आत्मार्मे रूप, रस, गन्ध,स्पर्श, वाणी और किश्ी 
प्रकारके जड़का आकार मी नहीं है | 

प्रश्चन.--जब कि आप आत्मार्मे इन सत्रका अभाव बतलाते हैं, तब 
फिर झात्मामें है क्‍या ? और आत्मा किससे पकड़ा जाता है ? 

उत्तः--शआात्मा स्वमवेदनके बलसे सदा प्रत्यक्ष है, इसलिये वह 
स्समेदनके बलसे जाना जा सकता है, श्रोर उसीसे पका जा सकता है। 
आधा ज्ञनादि अनन्तगुणोंसे भर हुआ है। वह अरलिंगप्रहण है, अर्पात्‌ 
किसी वाह्य चिन्हसे नहीं पकड़ा जा सकता | 

धुएँसे अ्रम्रिका अतुमान किया जाता है, पसन्‍तु आत्मा मात्र श्रतुमानसे 
नहीं पकड़ा जा सकता | आत्मा स्त्रय स्वत, अपने द्वारा प्रत्यक्ष अनुभव 
थआता है। आध्मा यपार्थतया अनुमानसे अर्थात्‌ सम्यकूज्ञानसे पकड़ा जा सकता 
है, किस्तु वह विकल्प है, इसलिये परोक्ष है। 

आत्मामें सथान नहीं है, अर्थात्‌ श्रात्मार्मे जड़का कोई आकार नहीं 
है, किन्तु शपना ही अरूपी आकार है | शरीरदि जड़के झाकारसे झातमावी 
पहचान नहीं कराई जा सकती, और वह मन्त वाणी या विकल्पसे पकड़ा या 


पद्दिचाना नहीं जा सकता । 
मति-प्रुतज्ञानके मेद भात्माको जाननेके लिये होते हैं, परत ऐसे 
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भेद ज्ञानके मात्र सामान्य खवभावमें नहीं हैं, इसलिये ऐसे पर्यायके भेदों पर 
लक्ष देनेसे मी श्रात्मा नहीं पकड़ा जा सकता। यहाँ तो मात्र सामान्य स्व- 
भावकी बात कही है, अतरंगमे भत्माके श्रकेले स्वानुभवकी बात कही है | 

मति-अ्र॒त ज्ञानके द्वारा आध्मा यथार्थ निःशंकतया जाना जा सकता 
है, किन्तु वह विकल्प सहित है सो परोक्ष है, और स्वानुभव है, सो प्रत्यक्ष 
है । स्वानुभवक्रे समय मति अ्रत ज्ञानके पर्याय भेद विकल्प सहित नहीं होते । 
मात्र सामान्य ज्ञानमें ऐसे मेद लागू नहीं पड़ते | जो स्वानुभव हैं सो एकदेश- 
प्रत्यक्ष है, परतु केवलज्ञानीके ज्ञानमें तो सब्र सपरणैतया प्रत्यक्ष छ । 

शआात्मा अपने श्रतुभवक्रे निन रसके बलसे त्रिकाल प्रत्यक्ष है | वह 
स्वयं अपने स्वंवेदनके बलसे ज्ञात होता है । वह्ट शब्द इत्यादि किसी बाह्य 
चिन्दसे नहीं पकड़ा जा सकता, परन्तु अपने अनुभवके वेदनके बलसे पकड़ा 
जाता है | 

आत्माको जाननेके लिये मति-श्रत ज्ञानके द्वारा अनुमान हो सकता 
है, किन्तु वह अनुमान परोक्ष है, भृण है, अधूरा है। सम्यकृज्ञानके द्वारा 
किया गया अनुमान अटकल नहीं क्रिन्‍्तु यथातथ्य है, पर॑तु वह परोक्ष है, 
और स्वानुभव प्रत्यक्ष है | चेतन्य मगवानकी श्रदूभुत निधि स्वय स्वतः अपनेमें 
पहिचानकर स्थिर होनेसे प्रत्यक्ष ज्ञान होती है | यदि इर्ष-शोकके विकारी 
वेदनको दूर कर दिया जाये तो भत्मा अपने वेदनसे प्रत्यक्ष है| श्रखपडानन्द 
प्रभु स्वय अपनेसे जाना जा सकता है , पकड़ा जा सकता है, और श्रजुभवर्मे 
आ सकता है | अन्य किसीसे श्रात्मा नहीं पकड़ा जा सकता इसलिये वह 
अलिंगप्रहण है । 

जो जीव अपनेको हर्ष-शोकमें छुखी-दुखी मानते हैं, और उसमें 
अपनेपनकी कह्पना करते हैं वे अपनेको निर्माल्य वस्तु मानते हैं। जिसे 
परवस्तुको देखकर हर्ष होता हैं उसने यह मान रखा है, कि मेरे भात्मामें 
कोई शक्ति नहीं है, शाति नहीं है, इसलिये मुझे परके आधास्से सुद्ष प्राप्त 
करनेकी आवश्यक्ता द्वोती है | कुछ यह भी तो विचार करना चाहिये कि 


पराश्रय विकार है या अविकार £ सुख है या दुःख * वास्तवमें पराअयता दुःख 
डे 


रे 
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है, विकार है । पराश्रयभाव तीमकाल तीनलोकमें मी सुख नहीं हो सकता | 
जो परवशता सो दुख लक्षण, 
निज वश सो सुद्ध लहिये, 
यातें ही आतम गुण प्रगटे, 
वह सुख क्योंकर कहिये 
भविजन वीर वचन अवलोको। 
वीर भगवान सर्वज्ञ प्रभु देवाधिदेव त्रिकालक। ज्ञान करके झपनी 
दिव्य थनि द्वारा कहते हैं कि-जो सब परवश है, सो दुःखका लक्षण है, परा- 
घीनतासे घुख प्राप्त करनेकी ब्रात सब्र दुःख है, पराधीनता दु.खका त्रिकाल भवा- 
घित लक्षण है | जो आझात्माकी शातिको। भूलकर यह मानता है, कि मैं घुख॒का 
वेदन करता हूँ वह सब वासतवमें दुःख ही है। 
खय अपनेको भूलकर बाहरी सोने चांदी, रुपया-पैसा, त्षी-पुत्र, 
इत्यादिमें सुख मान रहा है, और उसमें सतोषकी सास क्ञेकर भानदानुभव कर 
रहा है, किन्तु वास्तवर्म यह सब दु'ख है, उसमें किंवित मात्र भी सुख नहीं है | 
जो पराधीनता है सो दुख है, दुखका लक्षेण है, और जो निजवश है सो 
सुख है। आत्माको परसे नितला जानकर मनका श्रवल्ग्बन छोड़कर खाघीनता 
से भ्राध्माका जो आशिक वेदन होता है, सो खसपेदन है, वही श्रात्माका घुख 
है, निजवशतामें ही सुख है। शरीर, मंन, वाणी, ओर शुभाशुभ परिणाम हझत्यादि 
किसी भी प्रकारके परावलम्बनसे सुख नहीं होता किन्तु वह पराघीनता है। 
ऐसी दृष्टिसे खरूपमें स्थिर होनेसे खभाव छुख प्रगट होता है। जो कि वचना- 
तीत है, ऐसा श्री वीर भगवानने कट्दा है । 
विकारमें सुख नहीं है, वह तो पराघीनता है। ससारका शोक और 
हर्ष दोनों एक ही जाति के हैं, दोनों चडालिनीके पुत्र हैं | विभावरूप विवार- 
रूप चडालिनीके पुण्य, पाप दो पुत्र हैं | शुभभावमें कषाय मन्द द्ोती है और 


- अशुभभावमें तीत । जैसे चंडालिनीके दो पुत्रोमेंसे एककों जन्मसे ही आह्मणके 


घर रख दिया जाये और एक अपने ही घर रहे, तो उन दोनोंमें अन्तर मालुम 
होने तगता है, यथपि वे दोनों चडालिनीके ही पुत्र हैं। इसीम्रकार शुभभावमें 
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कषाय मन्‍्द, और अशुभभावमें तीत्र होती है, किन्तु वे दोनों विकार हैं, चणडा- 
लिनीके ही पुत्र हैं | उनमेंसे शुभ सुदरूप और अशुभ दुःखरूप कैसे हो सकता 
है ? किसी मी प्रकार नहीं हो सकता, क्योंकि दोनोंमें विकारका ही वेदन है ॥, 
पुण्य और पाप दोनोका वेदन पराश्रय वेदन है, वह वेदन भगवान झआतमाके 
घरका नहीं है, इसलिये वे चण्डालिनीके पुत्र हैं । 

ऐसे पुण्य पापरहित आत्माका स्वसवेदन-अनुभव हो सकता है । ऐसा 
आत्मानुभव चतुर्थ-पचम गुणस्थानमें-गृहस्था श्रममें भी हो सकता है। श्केले आत्मा 
का खानुभवके द्वारा चौथे पांचवें गुणस्थानमें अनुभव किया जा सकता है, अनु- 
भवके द्वार जाना जा सकता है। जिसके छुद्ट खण्डका राज्य हो, छियानवे 
हजार ब्षियाँ हों, २६ करोड़ सेना हो, वत्तीसद्वजार मुकुटबद्ध राजा जिस पर 
चमर ढोरते हों, और सोलह हजार देव जिसकी सेवामें रहते हों ऐसे ऋद्धि- 
वान चक्रवर्ति राजाकों मी शआत्मानुभव हो सकता है | 

आचारयदेव कहते हैं कि मन, वाणी, देह ओर पुण्य पापके छिलकों 
से भी मित्र आत्मा खय भपने बलपे जाना जा सकता है, अनुभव किया जा 
सकता है, किन्तु वह क्षण क्षेणमें नवीन होनेवाले पुण्य पापके विकल्पोसे 
नहीं जाना जा सकता । जैसे सौ ठची सोनेकी श्राभा देखनी हो तो उसमेंसे 
तँबिका माग निकाल देना चाहिये, इसीप्रकार भात्माके शुद्ध खमावका अनुभव 
करना हो तो उसमेंसे पुण्य पापके विकल्पोंकों दूर कर देना चाहिये, उसके 
बाद अनुभव करे तो हो सकता है। 

जिन जीवोंकी पर [पदार्थ पर दृष्टि है, वे आत्म खभावको भला नहीं 
मानते और परमें भले-बुरेकी कल्पना किया काते हैं कि काली चमड़ी अच्छी 
नहीं है, और गोरी चमड़ी अच्छी लगती है, किन्तु शरीरकी चमड़ीको जरा 
उतारकर देख तो पता लगेगा कि भीतर कया मरा हुआ है ? तू ऐसी चमड़ी 
से अपनेको शोभायमान मान रहा है, सो यह तेरी बहुत बड़ी मूढता है । तुमे 
जब रुपया पैसा मिलता है तो तू उसमें भला मानकर प्रसन्न हो जाता है, 
किन्तु जो अमी रुपया, पैसा मिला है सो वह तो तेरे पूर्वकृत पुय्यका नोट 
मैंज चुका है, उससे बाह्ममें रुपया-पैसा दिखाई दे रहा है। अज्ञानी मानता है 
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कि मुझे रुपया मिला और ज्ञानी समझता है. कि यह मेरा पूर्वक्त पुणय मैंज 
गया है । एक तो कहता है कि मिला और दूसरा कद्ठता है कि समाप्त हो गया । 
यदि वर्तेमान सम्पत्तिसे तृष्णा कम करे तो पुएय हो, ओर रुपये पैसेके खे 
करनेमें शुमभाव हों तो पुण्य वन्ध होता है | कुछु लोग कहते हैं कि बाखार 
पुण्य करते रहेंगे तो अच्छा भव मिलता रहेगा, किन्तु ऐसा नहीं होता । एकक्रे 
बाददुसत पुण्य लगातार नहीं होता । जैसे चक्कीका पाट घूमता रहता है, उसी 
प्रका( पुण्यका चक्र घूमकर पाप चक्र हो जाता है। भगवान आत्मा पुथ्यसे 
शोमित नहीं होता, किन्तु खय अपने खभावसे शोमित होता है । पुय्यसे भात्मा 
नहीं जाना जा सकता, किन्तु यदि अपने निशले खभावकी श्रद्धा करे तो जाना 
जा सकता है | 

भगवान श्रात्मा स्तरथ अपनेसे शोमित हो रद्द है। श्रपनी शोभाके 
लिये पर वस्तुकी किंचित॒मात्र आवश्यकता नहीं होती | व्यवहार जन वल्ला- 
भूषण पहिनकर अपनी शोभा मानते हैं किन्तु इससे चैतन्य आत्मावी शोमा नहीं 
होती । प्रभो ! तेश ऐसा परावलग्बी खभाव नहीं है, तू अपनेको पहिचान 
खसवेदनके बल़से ते! खरूप सदा प्रत्यक्ष है। वह किसी वाह्म चिन्हसे ज्ञात 
नहीं होता, इसलिये आत्मा अलिंग ग्रहण है। वह मनसे या रंगसे ज्ञात नहीं 
हो सकता किन्तु अपने खसवेदनके बलसे ज्ञात होता है | 

अपने अनुमव्मं थाने पर चेतन्य गुणके द्वारा सदा अतरगमें प्रकाश- 
मान है इसलिये जीव चेतनागुण वाला है | सपतेदनमें जो मैं-मैं प्रतीत 
हो रद्द है. वह अतरामें प्रकाशमान निशाली, चैतन्य जागृतम्योति हे, वह 
स्वय भतादि अनन्त स्वत, सिद्ध वस्तु है, वह स्वयं ही हे, इसलिये अपनी 
ध्वनि झाती है, पल्तु भरज्ञानीकी दृष्टि पर पदार्थ पर है, इसलिये वह रागमें 
मै-मै का अनुभव करता है| हे प्रभु | तू. स्वयं ही त्रिलोकीनाथ है | ऐसे 
स्वभावक्रों भूलकर जहाँ तहाँ दृष्टि डालकर भीख मँगता फिरे सो यह तो 
ऐसा है कि कोई चक्रतर्ती महाराजा मिखारीके धर भीछ् मेंगने जाये । 

खैतन्य भगवान आत्मा स्वय अतरग सदा प्रकाशमान हैं, उसका 
भरोसा छोड़कर यत्रतत्न छुखकी याचना करना मिखारीके यहाँ जाकर रोटी 
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मॉगनेके समान है। दूधरे को अपना न मानकर जो चैतन्य जागृत ज्योति 
है, वही मै हूँ, ऐसे स्वतन्त्र स्वभावका परिचय करके उसमें स्थिर होना ही 
मुक्तिका उपाय है। 
वह चेतनागुण कैसा है ? समस्त विग्रतिपत्तियोंका ( जीवको अन्य प्रकार 
से माननेरूप ऋगड़ोंका ) नाश करनेवाला है । पहले सदा प्रकाशमान कहकर 
भस्तिकी दष्टिसे बताया ओर श्ब नाश करनेवाला कहकर नास्तिकी इष्िसि 
बात कही है। 
आत्माका चेतनागुण समी भाड़ोंका नाश कर्नेवाला है, सर्व 
विभावोंका नाश करनेवाला है | कुछ लोग कहते हैं कि मोछमागमें रागकी 
सहायता है या नहीं ? पुण्यकी सहायता है या नहीं, देहकी सहायता है या 
नहीं, और कषायकी मन्दतासे धर्म होता है या नहीं? ऐसे मोक्षमाग को 
अन्य प्रकारसे माननेक्रे सभी कगड़ोंका चेतनागरुणा नाश कानेवाला है। जानने 
देखनेके श्रतिरिक्त जो भाव दिखाई देते हैं, उनका चेतन्यस्वभाव नाश करनेवाला 
है । चेतनागुण परका अवलबन करनेवाला नहीं है, किन्तु श्रपना अवलंबन करने 
वाला है | यह धर्मकी जीत औरद्धति है| यह भोक्ष मारगकी पद्धति है । 
चेतनागुण सव॑ विक्ारोका नाशक है, जिसने अपना सर्वत्र मेदज्ञानी 
जीवोंको सोप दिया है, श्र्यात्‌ धर्मी जीवको ऐसी ग्रतीति है कि जो यह 
ज्ञायक है सो वही मै हूँ, श्रन्य कोई भाव मै नहीं हूँ, इसप्रकार अपने मेदविज्ञानको 
अपना सर्वल्ल सोंप दिया है। आननन्‍्दकन्द चेतन्यखभाव पर दृष्टि जाने पर मे 
उस खरूप हूं, ओर अन्यभाव मुझमें नहीं हैं, इसप्रकार भेदज्ञानके दाता अपना 
सर्वे श्रपने को सोंप दिया है। अतरग मेदज्ञानके विवेकके अतिरिक्त दूसरे 
को यह खबर नहीं हो सकती । इसप्रकार मेदक्ञानीकों अपना सर्व सौंप 
दिया है। चेतनागुण केसा है यह भेदविज्ञानीके श्रतिरिक्त अन्य किसीको 
मालूम नहीं हो सकता | चैतन्यका निज खभाव श्रनादि अनन्त है | चैतम्य 
प्रकाश अनादि अनन्त ध्रुव खरूप हे, उस स्वरूपका निर्णय करे कि जो यह 
खरूप है सो मै हूँ, और राग-द्वेष हर्प शोक इत्यादि जो भाकुलितभाव हैं 
सो मै नहीं हूँ | इसप्रकार स्यथ सत्र परक्ा विवेक करके अपना स्व सर्वेस्व 
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अपने सम्पवृज्ञानको सोप दिया है।इस गायाका भाव अपूर्व है| मगवान 
ब्रिलोकीनाथ तीर्यकर देवकी निकली हुई दिव्यध्वनि है, अर्थात्‌ परग्पणासे समता- 
गत आगममें भगवानकी दिव्यधनि है | कुन्दकुन्दाचाय॑ देवने बड़ी भ्रदभुत 
रचना की है, और उस पर अमृतचन्द्राचाय देवने अस्यन्त घुन्दर विवेचन 
किया है | 

और वह चेतनायुण समस्त लोकालोकझ्ो प्रासीभूत करके मानों 
अत्यत तृप्त ( छुल्ली ) हो इसप्रकार कमी मी किचित्‌मात्र मी चलायमान नहीं 
होता, और इसप्रका' कमी भी न चलने तथी श्रन्य द्वव्यसे भ्त्ताधारणता 

: होनेसे वह ( श्रत्ताधारण ) स्वाभवभूत है | 

समस्त लोकालोक श्रात्माके स्वभावमें ज्ञात हों. ऐसा आतमलमाव 
है | आत्माके ज्ञानमें समस्त लोकालोऋ समाविष्ट हो जाता है, श्र्थात्‌ ज्ञात हो 
जाता है | यहाँ ग्रासीभूतका श्र्थ यह है कि ज्ञानमें वह लोकालोक प्राप्त 
( कौर ) हो जाता है| जीव श्रनन्त मवसे श्रनत भत्रक्रे भर्वोकों जानता 
भा रहा है, इसलिये उसका ज्ञान भी श्रतन्त है । अनन्त भर्वोंर्गें श्रात्मा नित्यरूप 
से जहां जहाँ गया, वहाँ वहाँ भनत द्रव्य, क्षेत्र, भव, भावको जाना, तथापि 
ज्ञानका श्रभाव नहीं हुआ जैसे-इस भवक्के छुटपनसे अभी तकके समस्त भावों 
को जानता आरहा है, तथापि कोई भार नहीं हुआ, इसीप्रकार अनत मवके 
भावोको जानता भरहा है, तो मी कोई भार नहीं हुआ, और ज्ञानका श्रभाव 
नहीं हुआ, इसीप्रकार ज्ञानके बिल्कुल निर्मल होने पर समस्त लोकालोकको 
एक ही समयमें जान लेनेका उसका स्वभाव है, समस्त लोकालोक ज्ञानमें 
ग्रासीभूत द्वो जाता है। अनंतको जानता हुआ भी ज्ञानक्रा अमाव नहीं होता | 

मेरा ज्ञान स्वभाव है, ऐसी प्रतीति करे तो पूंणे अवस्था प्रगठ हो, 
राम-द्वेषमें न भटके तो प्रर्ण अबस्था प्रगट हो, और यदि यह अच्छा है. यह 
बुरा है-ऐसता मानकर परमें अठक जाये तो समत्ष पदार्थों को नहीं जान 
सकेगा । किन्तु मैं तो मात्र ज्ञाता हूँ, जानना ही मेरा स्वभाव है। मै त्रिकाल 
का ज्ञाता राग-द्वेष रहित हूँ, वर्तमानमें भी में ऐसा ही हूँ ऐसी दृष्टि करके स- 
भावमें स्थिर हुआ कि वह“०ँ स्वमावर्मे अत्यत तृप्ततूपसे छुखका रंग चढ़ गया । 
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जहाँ परावलम्बीभाव छूटकर स्वावलम्बीभाव प्रगट हुआ कि वहाँ अत्यत तृप्त 
हो गया |. हे 
हे भाई ! तेरे आत्माका यद्द काल अच्छा और यह काल्न बुरा है, 
ऐसा स्वभाव नहीं है, किन्तु तू मात्र ज्ञाता ही है । तीनकाल और तीनलोकको 
जाननेका तेरा स्वभाव शक्तिवान है। जानने -देखमेमें तृप्त होने पर कमी मी 
अशमात्र मी चत्नायमान नहीं होता, ऐसा तेश खभाव है, त्रिक्रालको जाननेवाला 
ज्ञान अत्यंत तृप्त है, वह अपने स्वभावसे कमी मी चलायमान नहीं होता । 
जहाँ मनुष्य खा-्पीकर तृप्त होकर बैठे हों उन्हें जगतके जीव 
तृप्त मानते हैं । चारों शोरकी अनुक्रूलताओको देखकर लोग तृप्तिका अलुभव 
करते हैं, और पवे-पावन पर सुन्दर वस्त्राभूषण पहिनकर तथा विविध प्रकारके 
व्यजन लड़ाकर चुख और तृप्ति मानते हैं, परन्तु वह सच्ची तृत्ति नहीं है। 
श्रात्माका जानने-देखनेका खभाव है, यदि उसमें स्थिर हो जाये तो 
ऐसी तृप्ति दो कि फिर कमी चल/यमरान न हो, और सुखका ऐसा रंग चढ़े 
कि फिर कमी न उतरे । मोहका रंग तो झ्राकु्ञतामय है, और यह खभावका 
रंग परम सुखमय है | मोहका रंग नाशवान है और चैतन्य खभावका रंग अवि- 
नाशी है। ज्ञाता-दृश्ठमें ऐसा तृप्त हो जाता है, कि फिर कदापि चलायमान 
नहीं होता | इसप्रकार चलायमान न होनेसे अ्रन्य पदार्थोके साथ साधारणतया 
विभक्त नहीं है, परन्तु अन्य पदाथोंसि असाधारण अर्थात्‌ विशेष है। अन्य 
पदार्थसे चलायमान नहीं होता, श्रन्य पदार्थत्े साधारण नहीं है, भन्य पदार्थमें 
विभक्त नहीं है, इसलिये अ्रसाधारण है, और इसलिये खमावभूत है | जबतक 
ऐसे भ्राम्ाके खभावकी श्रद्धा न द्वो तब तक सतूसमागम करके समभनेका 
प्रयास करना चाहिये | वस्तु खभाव अचलायमान है, ऐसे वस्तु स्वभावकी श्रद्धा 
हो तो फिर स्थिरताका प्रयत्न अ्रवश्य हो, और पूर्ण स्थिस्ता होने पर अ्रवश्य- 
मेत्र मुक्ति ग्राप्त हो जाये। 
जीव ऐसा चैतन्यरूप परमाथंखरूप है, जिसका प्रकाश निर्मल है ऐसा 
यह भगवान आत्मा इस लोकमें एक टकोत्मीण मिन्न ज्योतिरुप विराजमान है। 
इस लोकमें झ्त्मा शक्तिसे भगवान है | सम्यकृदशन होनेपर अमुक 
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अशमें भगवान होता है, और केवलज्ञान होने पर सम्पूर्ण भगवान हो जाता है। 
शुद्ध द्रव्यदश्टिमं शक्ति, व्यक्तिका भेद नहीं है, खय प्रगटरूपसे भगवान ही है, 
जिसका प्रकाश, तेज और ज्योति सदा निर्मल है, ऐसा भगवान क्षात्मा इस 
लोकेमें जगतसे समस्त जड़े द्रव्योंसे, अन्य समस्त जीवोंसे, ओर अपनी भवखा 
में होनेवाले राग-द्ेषक्े विभावोत्ति मित्र खय एक है। वह ऐसा टंकोलकीण है 
कि-जो पर द्वव्योंसे नहीं मिठाया जासकता। सत्रसे मित्र स्तय भपने स्वभावषतें 
विराजमान है, और वह अपने स्वभाव शोमित हो रद्द है। ऐसे सवमावको जानना, 
उसकी रुचि करना और उसमें स्थिर होता चाहिये, ऐसा होनेसे दर्शन ज्ञान 
ओर चारित्न तीनों मिलक! अपनेमें एक प्रकारसे विराजमान हो जाते हैं, ऐसा 
कहा है । 
अब इसी अर्थका घोतक कलशरूप काब्य कहकर ऐसे आत्मानुभव 
की ग्रेर्णा करते हैं'--- 
( माकिनी ) 
सकलमपि विहायाह्दाय चिच्छुक्तिरिक्त । 
स्फुटतर्मवगाह्य स्थ च चिच्छुक्तिमानम्‌ ॥ 
इममुपरि चरत चाह विश्वस्य साक्षाम्‌। 
कलयतु परमात्मात्मानमात्यन्यनतम्‌ || ३५ ॥ 
श्र्ः---चितशक्किसे रहित अन्य सकल भावोंकों मूलसे छोड़कर ओर 
प्रगठतया अपने चित्‌शक्तिमात्र भावका अवगाहन करके समस्त पदार्थ समृह 
रूप लोकके ऊपर प्रवर्तमान एक केवल अविनाशी झ्ात्माका श्रात्मारमें ही भभ्यास 
करो, साज्षात्‌ अनुभव करो । 
भगवान कुंदकुंदाचार्यदेवने श्रदूभुत रचना की है, उसमें श्रीकषृत- 
चद्राचार्यदेवने अलौकिक घाट घडे हैं टीका द्वारा अलौकिक भाव प्रगट 
किए हैं । 
भगवान श्राक्षा ज्ञानखरूपसे स्परसयुक्त अनतवीयसे १रिपृर्ण 
भीतर विराजमान है। पुए्य-पापके विकह्य छोड़कर अतरग खमाकं 
डुबकी लगाकर ऐसे आत्माको एक बार तो देख | अपने चैतन्य स्वभावर्मे एक 
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बार तो प्रवेश कर । बाहरके छोटे बड़े होनेके भावोकों छोड़कर, राग-द्ेषको 
मूलसे नष्ट कर भगवान आक्मामें एक बार तो प्रवेश कर । श्रभी तक परमें 
लगा हुआ था, और परमें अवगाहन कर रहा था सो उसे छोड़कर ज्ञानमात्न 
श्रात्मामें भ्वगाहन कर | जगतके ऊपर प्रवर्तमान अर्थात्‌ तीवलोकके समस्त 
पदार्थोंक्रे समूहसे मिन्न तरता हुआ ज्ञान करनेवाला, अविनाशी भगवान श्ात्मा 
है, उसका भम्यास करो ! जैसे पानीमें डाला हुआ तेल उसके ऊपर ही 
ऊपर तैरता है, इसीप्रकार मेरा आत्म स्वभाव राग-द्ेष, ओर जगतके' समस्त 
पदार्थोंके ऊपर तेर रहा है | वह सत्रका ज्ञान करनेवाला ( ज्ञाता ) है, कितु 
किसीमें मिल जानेवाला नहीं है| ऐसे एक श्रविनाशी चैतन्यका चैतन्यमें ही 
अभ्यास करो, अर्थात्‌ उसका साज्षात्‌ अनुभव करो | यही छुखका उपाय है। 
सभी भव्यात्मा इस सुख स्वभाव ओर परसे मिन्न भगवान श्राक्माका ही अलु- 
भव करो | इस अनुभव श्रभ्यास करनेका ही उपदेश है। 


चित्‌शक्तिसे अन्य जो भाव हैं वे अपने नहीं, किन्तु पुद्गल द्वव्य 
संबंधी हैं | ससारी जीबोंने परहव्यकों अपना मानकर व्यर्थ ही पूरोंकों उखेड़ा 
है | जैसे कोई सेंड घूरे पर जाकर उसे अपने मस्तके छिल्रमिन्न करता है, 
यदि वह दीवारमें अपना मस्तक मारे तो दीवार नहीं टूट सकती इसलिये घरेमे 
मस्तक मारता है, ओर मानता है कि मैं जीत गया, इसीप्रकार जगतके ग्राणी 
अपने अंतरंगमें विधमान अनंत वीपझो न पहिचान कर जगतके नाशवान 
पदार्थोंमे ममत्व करके हर्ष मानते हैं कि मैं जीत गया । किंतु हे भाई ! तू उसमें 
क्या जीता : तूने तो मात्र घूरेको ही उखेड़ा है, साप्तारिक वैमव्र सब पुणय- 
पापके घूरे हैं, उनमें व्यर्थ ही मस्तक मारकर बड़पन मान रहा है | किंतु यह 
तेरा स्वरूप नहीं है किंतु वह पुदूगल द्रव्यका,स्वरूप है। 


श्रव आगे छुह गायाओमें २६ बातें कही गई हैं। भत्ता उन सबसे 
अलग बताया गया है | उन २६ बातोका जो घूत है, बह आत्मामें नहीं हैं, 


यह झगे कहा जायेगा | उन गायाओके सूचकरूपमें यह कलशरूप श्लोक 
कहते हैः-- 
३७ 
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( अलुष्टुप ) 
चिच्छुक्तिव्याप्त सवेस्वसारों जीव इयानयम्‌ | 
अतोडतिरिक्ताः सर्वेपि भावा' पौदृगलिका अमी ॥३६॥ 
अर्थ --चैतन्यशक्तिसे व्याप्त जिसका सर्वस्व-सार है, ऐसा यह जीव 
इतना मात्र ही है, इस चित्शक्षिसे शत्य जो यह भाव हैं सो सत्र पुदूगल 
जन्य हैं-पुदृगलके ही हैं । 

, भीतर एक चैतन्यशक्ति त्रिकाल प्र्व है, उस चेतन्य शक्तिसे व्याप्त 
अर्थात्‌ प्रसरित जिसका सर्वस्तरसार है, उसमें होने वाले पुण्य-पाप ओर श्रच्छे 
बुरे इत्थादिक्रे भाव विवारके धूरे हैं, वह श्रात्म स्पभाव नहीं हैं, झात्ा चैतन्य 
बिंत् ज्ञानानन्दकी मूर्ति है | उस चैतन्यमें अस्तिल, बस्तुत्, प्रमेयत्व,! दर्शन, 
ज्ञान, चारित्र, आनन्द आ्रदि अनतगुण हैं, वे अनन्तगुण आद्मामें व्याप्त 
हैं, और उतना ही आत्मा है, यही आत्माका सर्वस्व सार है। चेतन्यशक्तिे 
शुत्य जितने भाव हैं बे चेतन्यके नहीं हैं । मात्र भामाके स्वभावके अतिरिक्त 
जितने परभाव दिखाई देते हैं, वे सब पुदूगलके भाव हैं | यह सत्र आगामी 
छुद्द गाधाओमें कह्टा जायगा | इनमें मात्र परम पारिणासिक मावका कप 
है, भगवान आत्मा कैटा है यह बतानेके लिये २६ बाते कही जायेंगी, जिनमें 
अन्य सेंकड़ों बातोंका समविश किया गया है | 

यहाँ भ्माका श्रविकार चल रहा है | आत्माका चेतना स्वभाव है| 

चेतनाका अर्थ है। जानना, श्रौर देखना, उसमें जितने सयोगी भाव होते हैं वे परा- 

पेज्ञाके हैं | जत्र तक चेतन्यके शुद्ध स्वमावकी दृष्टि नहीं होती तब तक श्रांत- 

रिक विकास होकर खतन्त्रता प्रगट नहीं होती अर्थात्‌ मोष्त दशा अगं 
नहीं होती । 

कॉचके हजारों टुकड़ोंके बीच यदि एक हीरा पड़ा हो ( जो कि प्योग 

में पढ़ा हुआ दै ) जो उस हीरेके धूल्यक्रों जानता है वह सयोगरमें पड़े हुये हीरेकी 

परीक्षा करके उस काँचसे अलग करके ले लेता है, इसीग्रकार कर्म प्योगके वीच 

में अनादि कालीन चैतन्यमूर्ति ज्ञानज्योति निराला हीश पड़ा हुआ है, ऐसे चैत- 

न्‍्य स्वरूप हीरेको जिसे प्राप्त करना है, वह सतसमागमक्ता निमित्त प्राप्त ककके 
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चैतन्यमूर्ति आत्माका यथावत्‌ परिचय करके, श्रद्धा करके उस स्वरूपमें स्थिर 
होकर मोक्ष दशा प्रगट करता है । इसमग्रकार वह चेनन्यमूति हीरेको श्रद्धा, ज्ञान 
और चारित्रक्रे द्वारा श्रलग कर लेता है | 

आज मागलिक दिवस है+ | महावीर भगवानके निर्वाण कल्याणक 
का दिन है | आजसे २०७० वर्ष प्र इस भरत क्षेत्रम भगवान महावीर विशा- 
जमान्‌ थे उनका जन्म कल्याणक दिन चैत्र शुक्ला त्रयोदशीकों हुआ था। 
वे बहत्तर वर्षक्री आयु पृणे करके निर्माणको प्राप्त हुए थे। आज उनका वह 
निर्वाण कल्याणकका दिन है | 

जैसे यह सब आत्मा है वैसा ही महावीर भगवानका आत्मा था । वे 
भी पहले चार गतियोंमें श्रमण करते थे, उनमेंसे वें उन्नति ऋममें चढ़ते चढ़ते 
तीयैकर हो गणे मगवानका शथ्रात्मा चार गतियोमें था, वहंसि सतूसमागम प्राप्त 
करके ऋमश' आत्म प्रतीति हुई। जैसे चौसठ पुटी पीपलको पीसते पीसते बह 
अधिक चरपरी होती जाती है, वैसे ही श्रात्मामें परमानद भरा हुआ है वह प्रयास 
द्वारा प्रगट होता है । भगवान महावीरके भात्मा्मे स्वाभाविक परमानद तो भरा 
ही था, उसे ऋमशः प्रयास करके प्रगट कर लिया, और यह प्रतीति कर ली कि 
मैं मन, वाणी, देह इत्यादिसे प्रथक्‌ श्रानन्दमूर्ति हूँ । 

भगवान महावीर इस भवसे पूवे १० वें खगमें थे और उससे पूर्व नद 

नामक राजाके भवमें आत्म ग्रतीति पूरक चारित्रका पालन किया था | वे नमन 
दिगम्बर मुनि होकर स्वरुपरमणतामं लीन थे वहों उस में उन्होंने तीयेकर 
गोत्रका बन्ध किया था | वे उस समय ऐसी प्रतीति पर्वक श्रात्म खरूपमें रमण 
कर रहे थे कि पुण्यका एक रजकंण या शुभरागका एक अश मी मेश खवरूप 
नहीं है | इसी भूमिका शुभविकल्प उलन्न हुआ कि अरे | जीवोंको ऐसे स्थ- 
रूपका भान नहीं है| स्वरूपस्मणतासे बाहर आ्लाकर उनको विकल्म उठा कि- 
इस चैतन्य स्वभावकों सभी जीव क्यों कर प्राप्त करे “सर्व जीव करूँ शासन- 
रसी, ऐसी भाव दया मन उलसी” और यह विकल्प उठा कि स्मी जीव ऐसा 


# भगवान महावीरके निर्वाण दिवसपर यह प्राप्तगिक विवेचन (सबत्‌ १९९९ को 
कार्तिक कृष्णा भम्मावत्याकी) किया गया या । 
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स्वभाव ग्राप्त कः गे। भिन्‍्तु इसका वास्तविक अर्थ यह है कि क्षद्ा | ऐसा 
मेरा चेतन्यस्वभाव क्र पूर्ण हो ? मैं कत्र पूर्ण होकें ४ मेरी भावनाकी प्रबलता 
हुई और बाहरसे ऐसा विक्रल्प उठा कि समी जीव ऐसा स्वभाव वयों कर 
प्राप्त करे ? बस, ऐसे उत्कृष्ट शुभभावसे तीयकर नामक कर्मका बन्ध हो गया | 

जिस भावसे तीयकर प्रह्ृतिका बन्ध हुआ वह भाव भी भात्माको 
लाभ नहीं करता, उस शुभरागके टूटने पर ही मत्रिष्यमें केवलज्ञान होता है | 
तीवकरकी जो वाणी खिरती है, उस वार्णीक्रे रजकश खरूप प्रतीतिकी भूमिता 
में बैंधते हैं। मगवानके आत्मार्में यह भान था कि यह राग मे कत्तव्य नहीं 
है, और वे स्वरूपमें रमण कर रहे थे, ऐसी भूमिकार्में तीयेकर प्रकृतिका वन्‍्ध 
हुआ था | जहाँ रागको लाभरूप माना जाता है, उस भूमिकामें तीप॑क अरकृतिका 
बन्ध नहीं होता, परन्तु राग मुझे लाभरूप नहीं है, मैं रागका कर्ता नहीं हूँ- 
ऐसी ग्रतीति की भूमिका तीयकर प्रकृतिका बन्ध द्वोता है | 

महावीर भगवानने नद राजाके भव ऐसी वाणीका बन्ध किया था 
कि मविष्पमं पात्र जीवोंको लाभ दे सके, ओर भयरक्ो पार करनेंगें निमित्त हो, 
तथा श्रन्‍्य जीरो पार दवोनेके लिये स्रोक्कृष्ट निमित्त हो | उनने ऐसी तीर्थ 
कर प्रकृतिका बंध किया, और तीर्थंकर पदसे उनकी जो दिव्यध्यनि ख़िरी वह 
अनेक जीवोके उद्धारमें निमित्त हुई । 

महावीर भगवानके जीवने नन्‍्द राजाके भव चारित्र पालन किया 
ओर फिर अलुक्रम पूर्वक शयु पूर्ण करके वहँसे १० वें खगेमें उलन्न हुए, 
वहाँ १० वें खगमें जद भगवानकी भायु छुद्द माहकी और शेष रह गई तब 
छुद्द मास परवेसे ही अन्य देचोंकों यह ज्ञात होगया कि-इस मरतत्तेत्रम छुद्ट मास 
बाद त्रिशला राणीकी कूछमें १० वें खर्गसे चौदीसवे तीथैकर शर्टेंगे | इस- 
लिये वे देव छुद्व मास पूर्वते ही माताके पास आकर मांताकी सेवा करने लगे । 
देवगण माताके पास आकर कहने लगे कि हे स्लकूख धारिणी माता धन्य हो 
तुम्दवारी कूछमें छृहव मास बाद जगतके तारक, झनेक जीवेंकि उद्दाक त्रिलोकी- 
नाथ तीर्थंकर भानेवाले है। देवगण छुद्द मांस एरवसे ही माता-पिताक्षे धर रनों 
की वर्षा करने लगे। 
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यहाँ इन सतनोंका कोई मूल्य नहीं है, रत तो धूल समान हैं, जहाँ 
अन्न पकता है, वहाँ उसके साथ भूसी तो होती है | तीथेक्र मगवानके साथ 
ही घान्यका पाक आता है, और पुण्य तो उसका मूस्ता है, जिसका कोई मूल्य 
नहीं है | किसान भूसेके लिये नहीं किन्तु अनके लिये खेती करता है | इसी 
प्रकार जहाँ मोक्ष मागका घान्य उल्न्न होता है, वहाँ उसके साथ ही शुभ परि- 
णामसे तीथकर और चक्रगर्ति इत्यादि पदरूपी भूसा तो सहज ही होता है | 

जिसके पूर्ण परमानन्द दशा प्रगट हो गई है, ऐसे परमात्मा फिर शअब- 
तांर नहीं लेते, किन्तु जगतके जीक्षोमेंपे ही एक जीव उन्नति ऋमसे चढ़ते चढते 
जगदूगुर तीर्थंकर होता है । जगतके जीवोकी जब ऐसी योग्यता तैयार होती 
है, तब ऐसा उत्कृष्ट निमित्त मी तैयार होता है। 

महावीर भगवानके गर्भमें आनके सब्रा नौ महीने पश्चात्‌ उनका 
जन्म हुआ, तत्र सौवर्म हन्द्र और देवोने आकर भगवानका जन्मकक््याणक 
महोत्सत्र किया | सौधर्मेन्द्रके साथ उनकी शची इन्द्राणी भी भाती है, और 
वह माताके पास जाकर कहती है कि हे रन कूख धारिणी माता | हे जननी ! 
तुम्हे धन्य है । और इसमप्रकार स्तुति करके भगवानको उठाकर सौधर्म इन्द्रको 
देती है । सौधर्म इन्द्र भगवानको सहस्त नेत्रसे देखता है फिर मी तृप्त नहीं होता । 
फिर वह भगवानकों मेह पर्वत पर ले गया और वहां भगवानका जन्मामिषेक 
किया । इसमप्रकार इन्द्रों ओर देवोंने भक्ति पूर्वक मगवानका जन्म कह््याणक 
महोत्सव किया | 

भगवान महावीर तीस वर्ष तक गृहस्थाश्रममें रहे और उसके बाद 
दीक्षा ग्रहण की | देवोने आकर दीक्षा कल्याणक महोध्सव किया | भगवान 
दीक्षा ग्रहण करके बारह वर्ष तक स्वरूप रमणतामें लीन रहे | उनका यह काल 
इच्छा निरोध रूपसे खरूप रमणतामें व्यतीत हुआ, तथश्चात्‌ चैसाख शुक्ला दश- 
मीक्े दिन उन्हें करेवलबान प्रगठ हुआ। केवलज्ञानमें तीनकाल, तीनलोक हस्ता- 
मलकवत्‌ ज्ञात होते हैं, ओर खपर पदार्थोके अनन्त भाव ज्ञात होते हैं | ती्- 
कर देवको केवलज्ञान होने बाद तत्काल ही दिव्यधनि खिरती है | अन्य सामान्य 
केबलियोंके लिये ऐसा नियम नहीं है, किन्तु तीर भगवानके तो नियमस्ते ह 
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दिव्य ध्वनि खितती है, किन्तु महावीर मगवानको केवलज्ञान प्रगट हो गया, 
समवशरण रचा गया किन्तु दिव्य ध्वनि नहीं खिरी | तब इन्द्रको विचार आया 
कि भगवानकी दिव्य घनि क्‍यों नहीं खिरती ? और फिर उसने अपने श्रवधि- 
ज्ञानसे ज्ञात किया कि सभामें उत्कृष्ट पात्र जीव नहीं हैं, तत्पश्चात्‌ उप्ते यह 
ज्ञात हुआ कि उस्क्े लिये एक मात्र गौतम ही पात्र हैं, इसलिये इन्द्र आह्मण 
का रूप धारण करके गौतमक्रे पास्त गया गौतम चारों वेदोंमें प्रवीण था, और 
ठसे शात्रार्थमी बहुत रुचि थी, अ्रह्मणरूप धारी इन्द्रक्ी वात चीतसे उत्तेजित 
होकर गौतम भगवान महावीरके पास जानेको तैयार हो गया, औी९ भगवानके 
समवशरणके निकट जब मानस्तम्मके पास पहुँचा तब उसका श्भिमान गलित 
हो गया वह भगवान महावीरके दशन करके धर्मको ग्राप्त हुआ और मुनि हो गया । 

इसप्रकार भगवानकी बाणीकों मेलनेंके लिये सर्वोत्कृष्ट पात्र गौतम 
स्वामीके आनेसे भगवानकी दिव्यथ्वनि खिरने लगी | गौतम खामी चार ज्ञान धारी 
होगये और उन्हे गणाधर पद प्राप्त हुआ | इसप्रकार भगवान महावीरके केवल- 
ज्ञान होनेके बाद ६६ वे दिन दिव्यध्वनि खिरी बह शुभ दिन श्रावण कृष्णा 
अमावस्या है, जो कि वीर शासन जयतीक्ा दिन है, शाक्षप्ररूपणाका दिन है। 
केवलज्ञानमें अनन्त भाव ज्ञात होते हैं, इसलिये उनकी दिव्यध्वनि्में मी भ्रनन्त 
रहस्य प्रगठ होते हैं | ज्ञानमें भाव पूरा ह्षोनेसे व'णीमें मी पृ भाव भाता है। 

भगवान मद्दावी'की श्रायु ७२ वर्षकी थी । इस समय महा विदेह 
क्षेत्रों श्री सीमधघर भगवान चेतन्यमूर्ति परमाक्मा समवशरणमें इन्द्र और गण- 
धरादिकी सभामें विराजमान हैं उनकी आयु ८० लाख पूर्वकी है। जीबन्मुक्त 
रूपसे ने तेरहवीं भूमिकामें विराज रहे हैं उनकी आयु बड़ी हैं | 

मद्दावीर खामीको केवल ज्ञान प्रगट हुआ अर्थात्‌ ज्ञानावरणीय, दरशनां 
बरणीय, मोहनीय, और अतराय नामक चार घातिया कर्मोंका नाश हो गया | 
तत्पश्चात्‌ वे केवली, जीवनमुक्तदशामें तेरहवें गुरास्थानमें रहकर तीस वर्ष तक 
विद्वार किया, और उसके बाद वेदनीय, आयु, नाम, ओर गोत्र इन चारो अधा- 
तिय कर्मोंका नाश करके पावापुरीसे निर्वाण प्राप्त किया | चौदहवें गुणस्थानमें 
रइनेका इतना ही अल्प समय होता है. जितने समयमें श्र इ, उ , बू, 
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शब्दोंका उच्चारण होता है। चौदहवे गुणखाममें प्रदेशोंका कम्पत मिटकर 
अकम्प हो जाता है, तथ्पश्चातू शरी। छूटता है, और भगवानका श्ात्मा मुक्त 
होता है | पारिणामिक भाव सम्पूणे निर्मल रूपसे प्रगठ हो जाता है । जैसे एरडे 
का बीज फलमेसे छूटकर उपरको जाता है, उसी प्रकार आत्मा अलग होकर 
उर्घश्रेणीते उपरको जाता है | उर््वगमन चैतन्यका खमाव है, इसलिये ऊपर 
सिद्ध ्षेत्रकों जाता है। 

भगवान महावीरकी आनन्द दशा, पूर्णाननन्‍्द मुक्त दशा तो यहीं प्रगट 
हो गई थी परन्तु प्रदेशोंका कमन दूर हो जानेसे अकम होकर देहके छूट- 
जाने पर वे पूर्शानद महावीर भगवान आजके दिन मुक्त हुये थे । प्नापुरी 
नामक जो ज्षेत्र है, वहेंसे समश्रेणीस्े ठीक ऊपर सिद्ध ज्षेत्रमे भगवान महावीर 
परमात्मा विराजमान हैं । आत्माका देहसे सर्वया छूट जाना सो मुक्ति है। झपना 
ज्ञानानद मूर्ति खभाव रह जाये, ओर दूसरा सब्र छूट जाये सो इसका नाम 
मुक्ति है । भगवान महावीरके विरहसे भव्य जीवोंके ग्रशस्त रागके कारण आँखों 
से श्रश्नधारा वह निकली थी, और वे कह रहे थे कि आज भारतवर्षका सूर्य 
श्रत्त हो गया |! झिन्‍्तु भगवान महावीरका आत्मा मुक्त हुआ था इसलिये 
इन्द्रादिने उनका निर्ताए कल्याणक महोप्सव मनाया था | 

जब भगवान मोक्ष पधारे तब पावापुरीमे इनन्‍्द्रों और देवोनि आकर 
रन दीपको इत्यादिसे महा मांगलिक महोस्सव किया था, इसलिये आजका दिन 
दीयावली या दीपोत्सवके नामसे पुकारा जाता है | 

आजकल, लोग वही खाते आदिकी पूजन इत्यादि करके सासारिक 
हेतुओंसे दीपाबली मनाते हैं, किन्तु वास्तवर्में तो आजका दिन प्रूणानिद खभाव 
को प्रगट करनेकी भावनाका है। जैसा भगवानका श्रात्मा है, बैमा ही मेरा 
भाष्मा है, ऐसा विचार कर खमावकी प्रतीति करके विभाव परिशामोंकों खरूप 
स्थिग्ताके द्वारा तोड़ दूँ, इसप्रकार आक्त वीरयक्रो जागृत करनेका श्राजका दिन है। 

जब जगतके जीव मरते हैं तब शोक मनाया जाता है, किन्तु भग- 
चानकी मुन्लिका महोप्सत्र होता है; क्योंकि तह माण नहीं किन्तु सहजानद 
खख्यमें निधजमान रहनेका आत्माका जीवन है, इसलिये उनका महोत्सव होता 
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है | पर्णानिद, सहजानद खमावमे रहनेका नाम मुक्ति है। 

महावीर मगवानने अपनी वाणी द्वारा जो खरूप कहा उसे गणधरों 
ने मेला, ओर वही वाणी आचाये परग्परासे आजतक चली आ रही है | इस 
भरत क्षेत्रमें परम गुरुदेव श्रीकुन्दकुन्दाचार्यने शा््ोंकी खापना दी है, और 
श्रुवकी प्रतिष्ठा करके अप्रेव उपकार किया है। णह वात जैसी है, वैसी ही 
लोगोंके मनमें जमना कठिन प्रतीत होती है। श्रीकुन्दकुन्दाचार्य देवने यह 
समयसार शात्ष सर्वोद्ृष्ट योगसे समझाया है, इसमें केवरतज्ञान मत हुआ है । 

लोग कहेंगे कि यह तो छोटे मुँह बड़ी बात है, परतु अभ्निक्रो बालक 
छुए या बड़ा किंतु दोनोको उत्की उष्णताका समान अनुभव होगा | छुट्ट 
महीनेका बालक अग्निके खमावकों जेसा जानता है, बैसा ही वयोबृद्ध पडित और 
विज्ञानी जानता है | दोनोंके अनुभव्मे कोई अन्तर नहीं होता | हाँ, बालक 
अग्निका विशेष कथन नहीं कर सकता और बढ़ा आदमी विशेष कपन कर 
सकता है, इसलिये कपनमें अतर हो सकता है, किंतु दोनोंके अनुमवर्मे अतर 
नहीं होता | 

इसीग्रकार त्रिलोकीनाथ, तीयकर देव तीनक्नाल और तीनलोकके विज्ञान 
के महा पडित हैं, उन्होंने भेसा वस्तु खरूप नाना है, वैसा ही अविरति 
सम्यग्दष्टि बालक मी जानता है. केवली और अबिरति सम्यकृदृष्टिकी प्रतीतिमें 
कोई अगर नहीं होता । जैसी र्वभावकी प्रतीति केवलज्ञानीकी होती है, वैसी ही 
प्रतीति गृहस्थाश्रमी राज्य क्ते हुए युद्धमें स्पित चतुर्थ गुणस्थानवर्तीकी भी 
होती है, दोनोंकी प्रतीतिमं कोई अतर नहीं होता | एक भी शगका अश 
मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसी प्रतीति चतुर्थ गुणस्थानवर्ती सम्यक्वीके होने पर 
भी बह दया, दान, पूजा, भक्ति इत्यादियें युक्त होता है, और शुभभावेसे बुक्त 
मी होता है, तथापि उसकी और केवली तथा सिद्ध भगवानकी स्वभाववी 
प्रतीति एक-सी ही होती है, मात्र ज्ञान और चारित्रमे अतः द्वोता है । 

निचली दशावाला व्यक्ति वीतराग नहीं दे इसलिये उसे राग होता 
है। चतुर्थ युणस्थानवर्ती जीवके पुण्य-पापके मात्र द्वोते हैं किन्तु वह समप्त- 
भाता है कि मेरी पुरुषार्थकी अशक्तिके कारण यह भाव होते है, जो कि मेध 
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स्वभाव नहीं है | उन्हें अपना स्वमाव नहीं मानता इसलिये शुभाशुभ भावको 
अपना कर्तव्य नहीं मानता; वह शल्स्यरूपमें स्थिर होनेको ही कर्तव्य मानता 
है | इसलिये उसका पुरुषार्थ मी उसीप्रकारका होता है, और जब वह अवि- 
रति सम्यकदृष्टि स्वरूपमें स्थिर होता है, तव तब अंशतः सिद्ध समान अनुभव 


करता है | 

महावीर भगवानके बाद गौतमस्थागी, सुधर्मस्तागी,भर जम्बूल्थामी तीन 
क्रेवलज्ञानी होगये हैं। उनके पश्चात्‌ एकावतारी जीव हुए हैं वरतमानमें मी एकाब- 
तारी पुरुष होते हैं, और पचमक्नालक्रे अन्त तक एकाबतारी जीव होगे। यह 
पंचम काल २१ हजार वर्षका है, जिप्षमेंसे अभी ढाई हजार वर समाप्त हुए, और 
साढ़े अठारह जार वर्ष शेष है। पचम कालके अतमे साधु शआर्यिका श्रावक 
और श्राविका यह चार जीव एकावतारी होंगे, वे देवका एक भव धारण करके, 
फिर मनुष्य होकर मुक्त होंगे । 

जम्बूस्थामीफे वाद भी कई सत मुनियोक्रे चौदह पूर्वका ज्ञान या, 
और वे एकावतारी हुए, और पंचम कालके अत यथ्पि चौदह पूर्वका ज्ञान 
नहीं होगा,--भल्पज्ञान ही होगा, तथापि उनमेंसे भी एकाबतारी होंगे, दोनोओे 
एकावतारीपनमें कोई अन्तर नहीं है | 

भगवान महावीरने समवशरणामें दिव्यध्वनि द्वारा यह प्रगट किया था 
कि पंचमकालके अत तक एकावतारी जीव होंगे | केवलज्ञानीके जंसी स्वभाव 
की प्रतीति होती है, वैसी ही प्रतीति चतुर्थ गुशस्थानवालोके होती है | जैसा 
एकाबतारीपन पचमकालके प्रारंभके चौदह पथ घारी मुनिर्योके था, बेसा ही 
पंचमकालके अतके जीवोंके भी होगा | वे जीव भी आत्मप्रतीति करके स्थिरता 
के बलकी भावनासे एक भव मुक्त होंगे | इसप्रक्रार दोनोंकी मुक्तिके फलमें 
कोई अतर नहीं है । प्रास्म और अत दोनो एकसे हैं। यद्यपि जानकी न्‍्यू- 
ताधिकता है, किन्तु मुक्तिके फलमें कोई अन्तर नहीं है, श्रद्धा और मुक्तिके 
फलमें-दोनों कोई अंतर नहीं है। भगवान महावीर कद गये है कि २१ हजार 
वर्ष तक लाखो करोड़ोमें से कोई कोई जीव थात्म प्रतीति करके इस शासनमें 
एकाबतारी हुआ करेंगे । सग्यकवी और केवलत्ञानीकी श्रद्धामें समानता होती 

श्र 
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है, और भगवान महावीरके बाद होमेवाले मुनियोँ तथा पचमकालके झम्तमें 
होनेयाले सम्यक्बी जीव एकाबतारी होंगे उनकी मुक्तिके फलमें दोनों ही समान 
हैं| पहली श्रद्धा और दूसरा मुक्तिके फत्का श्न्त दोनों समान हो गये। 
प्रारम श्रौर मुक्तिका फल दोनों एक हो गये । 

महावीर भगवान श्राजके दिन मोक्ष पधारे थे, उनकी वाणी परंपरासे 
अभी तक चली आ रही है | यह समयसारकी ब|णी भी उसी परारामें से है। 
जगतके मनमें यह जमे या न जमे किन्तु यह बही वाणी है | 

जब कि पंचम कालके भन्तमें भी चार जीव शआत्म प्रतीति काके 
एकावतारीपन प्राप्त करेंगे तव फिर इस समय भी क्‍यों न हो सकेगा ? बालक 
बालिका मी आत्म प्रतीति कर सकते हैं । सभी आत्मा त्रिलोकीनाथ हैं, उनमें 
कोई अतर नहीं, मात्र शरीरमें अतर है। बालिका भी जैसा कत्मस्वरूप परसे 
मित्र कह्दा गया है, वैसी श्रद्धा कर सकती है | जब कि पचमकालके अंतर्मे 
भी आत्म प्रतीति दो सकती है, तो इस समय भी अवश्य हो सकती है | 

इस समय भाक्मप्रतीति की जा सकती है, परन्तु पे बीतरागता प्रगट नहीं 

की जा सकती, क्योंकि पहले खय आक्रवीयको विपरीत कर रखा है, उसे भव 
सीधा करनेमे अरध्यत पुरुषार्थकी आवश्यक्का है। वतमानमें उतना पुरुषार्थ खय 
नहीं कर सकता, इसलिये इस समय परणी वीतरागता नहीं हो सकती। इसमें मात्र 
अपनी पुरुषार्थकी भशक्तिका ही कारण है। 

शत्माम्म अखडानन्द खभाव मरा हुआ है, जैसे दियासलाईको घिसने 
से तत्ण भप्नि प्रगट होती है, इसीग्रकार 'चैतन्यमूर्ति भात्मामे भननन्‍्त खमाव 
भरा हुआ है, ऐसे आत्माकी श्रद्धा करे कि मै भखड पृणानिन्द खरूप हूँ 
और इसग्रकार श्रद्धाकों प्रज्बलित किया कि उसमेंसे केवलज्ञानकी समूणे प्रकाश- 
मान ज्वाला अवश्य प्रगट होगी | वह अपने सच्चिदानन्द खरूपकी प्रतीति 
करके सममे कि मेरे पुरुषार्थकी कमीके कारण एक-दो मव और होंगे। वह 
झपनी श्रशक्तिकों समझता है, इसलिये पुरुषार्थ जागृत करके अवश्य केबल- 


जान ग्रगट करेगा। 
यपार्थ ततबका श्रवण करके यथार्थ प्रतीति करे, और उसमें जो शुम 
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परिणाम हों, श्र्षात्‌ तबकी सन्मुखतामें जो विकल्प हो, और उन विकहपोसि 
जो पुण्य बन्ध हो उस पुण्यका प्रवाह प्रगट होगा । ऐसी पुण्य प्रवाह्की प्राप्ति 
अन्यत्र नहीं हो सकती । तज श्रद्धालुको ऐसे पुण्यकी भी इच्छा नहीं होती । 
वह श्रद्धाके बलसे पुण्यका नाश करके अवश्य ही केवलज्ञान प्राप्त करेगा । 

ऐसा नहीं मानना चाहिये कि यह बात हमारी समझें नहीं आ 
सकती, ओर यह भी नहीं मानना चाहिये कि अप्तुक जीवने पर॒वैकालमें बहुत 
पाप किये थे इसलिये वह यह बात नहीं समझ सकता | अरे | कलका पापी 
आज आश्मग्रतीति करना चाहे तो हो सकती है। सतसमागम करके सरल बने 
और सीधे सच्चे परिणाम करले तो क्षणभरमें केवलज्ञान प्राप्त कर सकता है। 
ऐसे अनन्त उदाइरण मौजूद हैं कि कल्के लकड़दह्रे आज केवलक्ञान आप्त 
करके मोक्ष गये हैं इसलिये यह नहीं समझना चाहिये कि कलका पापी श्राज 
घर्मात्मा नहीं हो सकता । 

प्रायः लोग पापीकों देखकर तिरस्कार करते हैं, किन्तु हे भाई ! ऐसा 
मत करो, क्योंकि वे मी श्रात्मा हैं, प्रभु हैं। उनका अपराध जानकर क्षृमा 
करो समता घारण करो | वह भी सीधे होकर अपराधको दूर करके कल आारा- 
धक हो जायेंगे उनकी भाराधकता उनके ह्वाथ है, वे करेंगे तब ख़य खतः ही 
कंगे | तुम अपनी आराधकता करो | तुम्हारी आराधकता तुर्हींसे होगी। 

यहों जो भगवान महावीरकी बात कही गई है, सो वैसे खरूपको जो 
प्रगट करेगा बह मुक्ति प्राप्त करेगा । जैसा भगवान महावीरके भाताका खरूप 
है वैसा ही सब आत्माओंका है | श्राज महावीर भगवानके जो गीत गाये हैं सो 
वे आत्म खरूपको प्रगट करनेंके लिये हैं। यदि उस खरूपको समझ ले तो 
श्रमी मी एकावतारीपन ग्रगठ किया जा सकता है ॥9९॥ 

अब यहाँ समयसारकी प्रासगिक बातको लेते हैं| इससे पे यह कहा 
जा रहा था कि चैतन्य शक्तिके भ्रतिरिक्त जो मावहैं, वे सब अन्य हैं, उनका 
खरूप निम्नलिखित छुद् गाथाओंमें कहा गया है।--- 


जीवस्स णत्यि वण्णो णवि गंधो ण॒वि रसो णवि य फासो । 
णवि रुव॑ ए सरीरं एवि संठाएं ण संहणु्ण ॥ ५०॥ 
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जीपस्स णएत्वि रागो ण॒वि दोसो ऐेव विज्जदे मोहे। 
णो पच्चया ए कम्म॑ ऐोकम्मं चावि से एत्थि ॥ ५१॥ 
जीवस्स एत्ति बगगो ण वर्गणा ऐव फड़ढया केई 
णे अज्फषट्टाण ऐणेव ये अणुभायठाणाणि ॥ ५२॥ 
जीवस्स णत्तवि केई जोयट्टाणा ण॑ बन्धठाणा वा। 
ऐेव य उदयद्वाणा ण॒ मर्गण्गाणया केई ॥ ५१॥ 
णो ठिद्विन्धट्राणा जीवस्स णु संकिलेसठणा वा। 
ऐेव विम्तोहिद्वणा णो संजमलद्विठांणा वा॥ ५०॥ 
ऐेव य जीव्डाणा ण गुणट्टाणा ये अति जीवस्स । 
जेण हु एदे सब्बे पुग्गलदवस्स परिणामा॥ ५४॥ 

अरथ।--जीवमे वर्ण नहीं है, गन्व भी नहीं है, रस भी नहीं है, 
स्पश भी नहीं है, रूप मी नहीं है, शरीर भी नहीं है, ससथान मी नहीं है, सह- 
नन भी नहीं है, जीवके राग भी नहीं है, द्वेप भी नहीं है, मोह सी विद्यमान 
नहीं है, प्रत्यय (आ्व) मी नहीं हैं, कर्म भी नहीं हैं, और नोकर्म भी उसके 
नहीं है | जीवके वर्ग नहीं हैं, बगणा नहीं हैं, कोई स्पद्दकमी नहीं हैं, अध्या- 
तस्थान मी नहीं हैं, और अलुमागस्थान मी नहीं हैं, जीवके कोई योगस्पान 
भी नहीं हैं, अथवा वध्स्यान भी नहीं हैं, और उदयस्पान मी नहीं हैं, कोई 
मागेणास्थान मी नहीं हैं, जीवके स्थितित्रन्धस्पान मी नहीं हैं, अपवा सकलेश- 
स्थान भी नहीं हैं, विशुद्धस्थान भी नहीं है, अथवा सयमलब्धिस्थान भी नहीं 
है, और जीवके जीवस्पान मी नहीं हैं, अथवा गुणास्‍्यान मी नहीं हैं क्योंकि 
ये समी पुदूगल द्ब्यके परिणाम है । 

जो काला, पीला, हरा, लाल, सफेद वर्णे है, सो सब जीवके नहीं हैं, 
क्योंकि वे समी पुदूगल द्वव्यके परिणाममय होनेसे अपनी अलुभूतिसे मित्र हैं। 

भगवान भाक्षमा्म किसी भी प्रकारका काला, पीला, हरा, सफेद और 
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लाल रंग नहीं हैं, रग आत्माका खभाव नहीं हैं । यह सत्र पुदूंगलकी अव- 
स्थाएँ हैं, उन रगखरूप श््मा नहीं है | श्रात्मा अग्निकी ज्योति जैसा नहीं 
है, अग्नि तो रूपी है, रगवाल्ी है, और श्रामा भ्रूपी है, अरंगी है। जो 
बाह्य प्रकाश होता है, उसे लोग आक्षज्योति कहते हैं, किन्तु वह श्रात्माकी 
ज्योति नहीं है | आत्माकी तो ज्ञानग्योति है, किन्तु स्वय कल्पना करने भूल 
करता है, कि मैं ऐसे रगका हूँ, किन्तु भात्मा वैस्चा नहीं है। वे पँचो रंग 
श्रात्मानुभूतिसे मिन्न हैं, अलग हैं। भगवान आत्मा किसी भी कालमें रगवाला 
नहीं है,-पाचो रग पुदूगलकी पर्याय होनेसे जड़ हैं। उनसे आत्माकी श्रन्ु- 
भूति मिन्न है, इसलिये रग श्रात्मार्मे नहीं है । 

आचार्यदेवने जो यह २६ बातें कही हैं सो ये सब व्यावहारिक हैं, 
वह सत्र व्यवहार है अयश्य | पहली बातमें-पुदूगलद्वव्य है, उप्तमें वणे, गध, 
रस स्परी सत्र है, किन्तु वे आत्मामें नहीं है, लेकिन वे सब जगतमे हैं | यदि 
कोई यह माने कि वे सत्र वस्तुएँ जगतमें ही नहीं है तो वह महामिथ्यात्वी है। 
आचार्यदेवने यहाँ पुदूगलके परिण।म कहे है सो उसमें पुदृगलमें परिण॒मन 
स्थापित किया है, और यह बताया है कि पुदूृगल कूटरथ नहीं है। जीव 
कहकर जीव और आत्मा अलग नहीं, किन्तु एक हैं, यह सिद्ध किया है, 
क्योंकि एक मत जीव और भात्माकों मित्र मानता है। पुदूंगल है अवश्य 
किन्तु जीव उससे मिन्न है। यह कहकर परमार्थ बताया है। 

मुरमि अर्थात्‌ छुगन्ध और दुरमि श्र्थात्‌ दुगन्‍्ध भी श्रात्माक्रे नहीं 
है, क्योंकि गध परमागुझोकी अवस्था है, इसलिये वह श्रात्मानुभूतिसे मिन्न है| 
मुगन्ध या दुगन्ध पुदूगलकी पर्यायें हैं, आत्मार्मे छुगन्ध-दुगेन्ध कुछ मी नहीं है। 
आत्मा रंग और गन्धसे अलग है, ऐसे आ्त्माकी अनुभूति करो * ऐसे 
आत्मखभावषमें रमणता करो * जेसे भगवान महावीरका श्राक्मा वर्णे, गन्ध, रस, 
स्पशयुक्त शरीरसे रहित है, वैसा ही प्रत्येक भाव्माका खभाव है | उस स्वभाव 
को पहिचानकर उसमें स्थिर होकर तू मी वैसा ही हो जा। 

पुदूगल द्॒व्यमें पाच प्रकारके रस हैं।-कड्‌ वा, कषेला, चपपरा, खट्टा, 
ओर मीठा | यह पॉँ्चों रस आत्मा नहीं हैं, क्योंकि वे रजकशकी पर्याय हैं। 
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खट्दमीठा भादि रस पुदूगल हब्यमों होता है, वह रूपी है, और जड़ है, तथा 
भत्मा अरूपी ओर चैतन्य है। जानना उसका स्वभाव है | पुदूगलका किसी 
मी प्रकारका रस झात्मामें नहीं है, क्योंकि वह पुदूगलका रस श्रात्मानुभूतिसे 
मिन्न है, अज्ञानी जड़के रसको अपना मानता है, किन्तु वह्द रस आत्माके रस 
सर्वेषा मिन्न है, विलक्षण है, वह पुदुगल द्वव्यकी पर्याय है। श्त्माका अतु- 
भत्र उसे सवेधा मिन्न है । 

पुदृशल हब्यमें आठ प्रकाके स्पश है,-हलका, भारी, कठोर, नर्म, 
रूखा, चिकना, ठडा, गर्म | यह सम पुदूगल् द्रब्यके स्पश गुणकी पर्याय है, 
मगवान झात्मा उनके स्पर्शसे मिन्न है, उसका झनुमव मिन्न है, उस स्पशकी 
समस्त अवस्थाओंसे आ्षा मिन्न है; इसकी श्रद्धा कर, और इसमें परसे निशली 
स्पिरता करना ही मुक्तिका उपाय है। 

जो स्पर्शादि सामान्य परिणाममात्र रूप है, वह जीवके नहीं है। 
सामान्य परिणामर्मे वर्ण, गन्ध, रस स्पर्श सब ले लेना चाहिये | स्पशनादि 
पचेन्द्रियोंसि आत्मा मित्र है, किसी मी पुदूगलकी अवस्था श्रात्मा्में नहीं है, 
पुदूगलकी समी अवस्थाओ्रोत्ते आमामुभव मिन्न है | इसलिये आत्मा उनसे मित्र 
है, ऐसी श्रद्धा और ज्ञान कर तो पार लग जायेगा, नहीं तो कहीं भी अत 
आनेवाला नहीं है | 

औदारिक आदि पांच शरीर भी आत्माक्रे नहीं है । औदारिक, भर्पात्‌ 
उदार, और उदार आर्थात्‌ धान जिसमें केवलज्ञान हो सकता है, इसलिये 
ओऔदारिक प्रधान शरीर है। वैक्रियक शरीर केवलज्ञान नहीं होता, किन्तु 
ओऔदारिकरम ही होता है, इसलिये वह औदारिक शरीर कद्दा जाता है | केवल- 
ज्ञनका कारण औदारिक शरीर नहीं किन्तु आत्मा ही है | फेवलज्ञान झालासे 
प्रगट होता है, किन्तु केवलज्ञान प्रगट होते समय साथ ही निमित्तमूत श्रौदा- 
रिक शरीर ह्वोता है, इतना मात्र सम्बन्ध है । औदारिक शरीर आप्षासे मित्र 
है, वह जड़ है और झात्मा चेतन है। दोनों द्रव्य सर्वेथा मित्र हैं। 

चैक्रियक शरीर आत्माके नहीं, किन्तु देवों और नारकियोंके होता 
है | जो जीव पहले घोर पाप काता है वह नरकमें जाता है, वो उसके 
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शरीरके हजारों टुकड़े करे तो भी वह नहीं मर्ता, क्योंकि वह वैक्रियक शरीर 
पारेकी मॉति श्रलग होकर फिर मिल जाता है | देवोंके भी वेक्रियक शरीर 
होता है | वैक्रियक श्र्थात्‌ जो विक्रिया करे, मित्न मिन्न शरीर बना सके | 
देवोंक्े वैक्रियक शरीर सुन्दर, और नारकीयोंके वेक्रियक शरीर असुन्दर काले- 
कुबड़े होते हैं | देवके वैक्रियक शरीशकी परछाई नहीं पढ़ती-जैसे केाचकी 
पुतलीकी परछाई नहीं पड़ती । वैक्रियक शरीरसे भी श्राप्मा मित्र है, जड़ 
चेतन दोनो हव्य सर्वेथा मित्र हैं | इस शरीर चेतन्य ज्योति शरीरसे भिन्न 
विराजमान है, ऐसे खरूपकी श्रद्धा करे तो आनन्द ओ्रोर सु प्रगट हो, यह 
बात यहाँ कही जा रही है । 
श्रात्मा श्राद्वरक शरीरसे मी मित्र है। छंट्टे--सातवें गुण॒स्थानमें कूलते 
हुए किसी किसी नग्त-दिगम्बर मुनिक्रे उस आाहारक शरीरकी ल्ब्धि प्रगट 
होती है | यदि उन स्त मुनिको कोई सैद्भान्तिक शका होती है, तो उसके 
समाधानार्थ मस्तक से एक हाथ प्रमाण अत्यत सुन्दर पुतला निकलता है, 
वह जहाँ भगवान विराजमान होते हैं वहाँ जाता है, क्हों। जाकर भगवानके 
दशनमात्रसे उसका समाधान हो जाता है, ओर फिर पह पुतत्ना वापिस 
श्राकर मुनिराजक्रे शरीरमें प्रविष्ट हो जाता है, उस शरीरकों भाहारक कहते हैं। 
ऐसा आहारक शरीर वर्तमानमें इस केत्रमं नहीं होता | महाविदेह 
क्षेत्रमें संत मुनियोंकरे वैसी लब्धि होती है| जो मुनि समवशरणमें बैठे होते 
हैं, उन्हें ऐसी शंका नहीं होती, किन्तु कोई मुनि बहुत दूर विराजमान हो; 
ओर उन्हें वस्तु स्वरूपकी श्रद्धा एवं ज्ञान होने पर मी यदि तत्वका सूचमाति- 
सुद्म चिंतन करते हुए कोई शंका उपस्थित हो जाये और समाधान न हो, 
तथा प्रश्न पूछुनेकी इच्छा हो, तब उनके मस्तकमें से वह आद्वारक शरीरका 
पुतला निकलता है, और वह जहाँ श्रुत केवली श्रथवा केवली विराजमान हों 
वहां जाता है, वहँँ। जाकर उसे कुछ पूंछना नहीं पड़ता, किंतु उनके देखनेसे 
ही समाधान हो जाता है। आहारक शरीर पुदूगल द्रव्य रचित होता है, और 
पुदूगल द्ब्यकी पर्याय होनेसे वह श्त्मानुभवसे मित्र है, जड़ है, और श्रात्मा 
ज्ञान खरूप है, इसलिये दोनों पदार्थ सर्वथा भिन्न हैं | स्मरण रहे कि श्री कुंद- 
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कुन्दाचार्यदेव महाविदेहन ज्षेत्र आ्राहरक लब्धिसे नहीं, किन्तु श्र्य प्रकारसे 
गये थे | 
तैजस शरीरसे भी श्रात्मा मित्र है| तैजस शरीर श्रनन्त रजकरोंका 
पिंड है-जड़ है | वह तेजस शरीर शरीरमें उप्णता ओर कान्तिका कारण है, वह 
आत्मामे मिन्न है | वह पुदूगलकी अवस्था है, उससे श्त्माका भनुभव भिन्न है। 
कार्माण शरीर भी भात्मा के नहीं है। क्षर्माण शरीर सम्पृणे शरीर 
प्रमाण सुकमा भष्ट कर्मोके रजकणोंकी रूपी मूर्ति है, वह जड़ है | कार्माण भर्थात्‌ 
कर्मके रजऊणोंक़ा समूह, वह निमित्तरपसे आ्रत्मके साथ है, श्त्मखभावतें 
वह नहीं है, आामा तो आत्मा है, आत्मामें अष्ट कर्म नहीं हैं | जो झाप्मामें 
नहीं है, वह शआत्माकों केसे हानि पहुँचा सकता है ? यद्यपि बह साथमें रहता 
है किन्तु श्राप्मामें नहीं है। 
कोई कहता है कि शरीर अच्छा हो तो धम हो, शरीर निरोग हो तो 
धर्म हो, किन्तु जो आत्माका है ही नहीं उससे आत्माका धर्म फेसे हो सकता है 
लोग कहते हैं कि-पहला छुल्ल शरीरका निरोग होना है, दूसरा छुख 
बाल वच्चोका होना है तीसरा खुल घरमें अन्न भरा हो, चौथा छुख छुशीत़ 
ञ्नीहो। 
किन्तु इन चारों प्रकारोंमें से क्रिसीमें भी छुख नहीं है, सुख तो 
भस्म है, उस सुखकी पह्चिचान कर ! परमें जो छुख माना है, वह कल्पित 
सुख है, जड़की अवस्था जैसी होनी हो, वह वैसी ही होती हे, वह तेरे भ्राधीन 
नहीं हैं, परके झागड़ोंसे निवृत्त हो, शरीरकी कार्यवाही तुझसे नहीं हो सकती। 
शरीर आत्मा नहीं है, जो तेरे आत्मामें नहीं है, उससे तुमे किंचितृगात्र भी 
सुछ्ठ नहीं हो सकता । तेश छुख तुममें ही खतत्र रूपसे विधमान है, उसकी 
पहिचान कर, कार्माण शरीर जगतकी वस्तु है । वह कोई वस्तु ही नहीं, धर्यात्‌ 
अवस्तु है, ऐसा नहीं है । परन्तु वे कम तेरे आत्मार्मे नहीं हैं, ऐसे श्त्माकी 
श्रद्धा कर | उस श्रद्धाके बलसे चारित्र प्रगठ होगा, और उस चारिसे केवल- 
ज्ञान प्रगट होगा | औदारिक, तैजस और करर्माण शरीर, मलुष्य भर पश्ुमों 
के होते हैं| वैक्रियक, तैजस और कार्माण शरीर देवों और नारकीयोंके ढोते 
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हैं, पांचों शरीरोंका कर्ता आत्मा नहीं है। शरीरकी क्रियासे आत्मामें धर्म हो 
ऐसा नहीं है। शरीर ब्रिकाल में मी आत्माकी सहायता नहीं कश्ता। तेरी 
मुक्तिका माग तुमे ही विमान है, किसी बाहरी या परकी शरण लेनेकी आव- 
श्यक्ता नहीं है । उसकी ही श्रद्धा कर, यही सुक्तिका मार्ग है। 
झाज नूतनवर्ष प्रारम्म हो रहा है। अब समयसारका सुप्रमात नामक 
कलश कहते हैं;-- 
( बसततिलका ) 
चित्पिडचेडिमविलासिविकासह।स' 
शुद्धप्रकाश भरनिभरसुप्रभात: । 
आनंदप्तुस्पितसदास्व॒लितैकरूप--- 
स्तस्पैव चायमुदयत्यचलाचिरात्मा || २६८ ॥ 
धर्थः--जो चैतन्यपिंड के निरगेल विज्ञासके विकासरूपसे खिलता 
है, (चैतन्य पुंजके अत्यन्त विकासका होना ही जिसका विकसित होना है,) जो 
शुद्ध प्रकाशकी श्रतिशयताके कारण सुप्रभात समान है, जिसका सदा आनन्द 
घुस्पित, भस्वलित एकरूप है ओर जिसकी अचल ज्योति है, ऐसा यह श्रात्मा 
उसीके उदित होता है, -- जो पुरुष पृर्वोक्त रीतिसे इस मूमिकाका आश्रय लेता है। 
सुप्रभात अर्थात्‌ केवलज्ञानका प्रकाश | जो केवलज्ञानका प्रकाश शात्मा 
में ददित हुआ वह कभी अस्त नहीं होता, उसे सुप्रमात कहते हैं। प्रभात तो 
बहुतसे वदित होते है, किन्तु जिस ग्रभातके उदित होनेसे भात्माका प्रकाश हो 
और वह कमी श्रस्त्त न हो, वही वास्तविक सुप्रभात है। सप्तारका सूर्य तो प्रात:- 
काल उदय होता है, और सायंकाल अस्त हो जाता है, किन्तु इस भात्माका 
केवलज्ञान सूय उदय हुआ सो हुआ फिर कमी अस्त नहीं होता, उसको 
सुप्रभात कहते हैं,'इसीका नाम सच्चा प्रमात ढदित हुआ कहलाता है । 
जो झआाक्मप्रतीतिसे अपने पुरुषार्थ के द्वारा केबलज्ञान प्राप्त कराये सो 
सुमगल है | निर्मल सम्यकूदशन, निर्मल सम्पकूज्ञान और निर्मल सम्यकूचारित्र 
गुणकी निर्मल पर्याय प्राद हो सो पवित्र पर्याय है, पवित्र भाव है | उस पवित्र 


पर्यायके प्रगठ होनेपर राग-दहेषकी अपवित्न पर्यायका नाश होता है सो मंगल 
३३. 
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है । आत्मार्म तीमकाल और तीनलोकर्मे भी गगका एक अशमाप्र मी नहीं है, 
ऐसी अतीति केबलज्ञान प्राप्त काती है | जो शग-देयकों गज्ना दे और केवलत्ान 
प्राप्त काये सो ऐसा पायय्ज्ञान सम मांगलिक है । 

इस कलशमें झाचायदेयने सुप्रभातका वर्णन किया है। इसमें चार 
ब्राति कद्ी हैं| झनन्‍्तजान अनम्तदर्शन अनम्तभानन्द ओ्रौर अनन्तवीय-यह 
झनन्तचतुष्टय प्रगाठ हो, सो यही सुप्रभात मंगल है | 

जब मगयानके झनन्तचतुष्टय प्रगट द्वोता है, तत्र समस्त लोकमें 
प्रकाश होता है, नास्‍्की जीग्रेंकों भी दो घड़ीके लिये शाति हो जाती है। जब 
तीपफरटेय केवलज्ञान प्राप्त करते हैं, उस समय जगतके जीवेंके साताका उदय 
होता है, ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्पन्ध है | श्रनन्तचतुष्टय ख़यय प्रगट करते हैं 
हीर अपने पुरुषार्थके दशा खर्य ही कल्याणपदको प्राप्त करते हैं उसीके साथ 
तीपैकादेयके ऐसे सर्मोश्कृष्ट पुषयका योग द्वोता है, कि जिससे जिन्हें भामस्व- 
रूपकी खबर नहीं ऐ, उन जीवोंके भी भसाता दृर होकर दो पड़ीके लिये सात! 
हो जाती है, उन जीथेक्रि पुण्योदयक्रा ओर तीवैकर मगवानके केबलज्ञानके 
सापके सर्वोत्कृष्ट पुणयातिशयका निमित्तनेमित्तिक सबंध है । समस्त लोकमें प्रकाश 
होनेक्ी परमाणुओंकी योग्यताक। और भगवानके केवलज्ञानके सम्यके पुणया- 
तिशयक्का निमित्त नेमित्तक मरत्रंध होता है । 

प्रयेक झात्मा अनन्तज्ञानसे परिपूर्ण हैं, स्तये ही अनन्तज्ञानसे परिपृ्ण 
है।-ऐसे भाव्माकी स्पय प्रतीति करे और ज्ञान करे तो उसे अनुभमसे स्वरूप- 
स्पिरता ( चारित्र ) होकर रागद्वेपका सर्वपा अभाव होता है । ज्ञान सगे समा- 
धानस्वरूप है | ज्ञान चाहे जैसे लयोगोंक्रा समाधान करता है और निष्कर्ष 
निकालता है | वह ज्ञान सरूप में स्थिर हुआ कि राग नष्ट हो जाता है, यह 
चारित्रअंतरंगकी क्रिया है | 

अनुकूलता या ग्रतिकूलताके संयोग तो आओ के त्यों बने द्धते हैं 
किन्तु ज्ञाता ऐसा समाधान करता है कि मैं तो ज्ञानसवरूप हूँ, जानना ही मे! 
स्पमातर है, यह संगोग मुझ ज्ञायककों कोई छुख दुख नहीं दे सकते। ऐसा 
करनेसे राग-डैपका अभात्र और शांति होती है, क्योंकि ज्ञान खय ही शांतित्त- 
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रुप है। ज्ञान, ज्ञानमें रहकर समाधान करता है, तब शाति साथमें दी भाती है। 

यदि ज्ञान समाधान न करे तो राग-हेषी कल्पना करता है कि 
यह सयोग मुझे दुःख या छुख देते हैं, इस प्रकार अन्य पर दृष्टि रखकर छुख 
दुःखकी कल्पना किया करता है | ज्ञान या तो समाधान करता है या राग-द्ेषकी 
कल्पना करता है; इसके अतिरिक्त ज्ञान दूसरा कुछ भी नहीं करता 

ज्ञान समाधान करके श्रपनेमें स्थिः हो सो यही ज्ञानकी क्रिया है, 
ज्ञान परकी क्रिया नहीं कर सकता । वह खय तममसता है कि में एक ज्ञाता- 
खरूप ही हूँ | जाननेवालेका भर्थ है ज्ञान, ज्ञान खयेदुःव खरूप नहीं होता। 
यदि ज्ञान खय दुःखरूप द्वो तो फिर दुःखको दूर करनेका उपाय ही कई रहा । 
भर्थात्‌ ज्ञान खय समाधान पूर्वक राग-द्ेषमें युक्त न हो सो यही चारित्न है, 
और यही ज्ञानकी क्रिया है, तथा यही ज्ञान ओर क्रियाका समन्वय ( मेत् ) 
है, यही स्थाह्मद है। 

अन्तरज्ञानकी स्थिरता रूप क्रिया ही चारित्र है, जड़की क्रियासे चारित्न 
नहीं होता | चारित्र श्त्माक्ा गुण है, इसलिये आलाका गुण चैतन्यकी क्रिया 
से प्रगठ होगा, कि जड़की क्रियासे ? जड़की क्रियासे आक्माका चारित्र तीन- 
काल तीनलोकरमें प्रगट नहीं हो सकता | 

जो पुरुष इस भूमिका का भाश्रय लेते हैं, और नो उपरोक्तानुसार 
ज्ञान तथा चारित्रवी मैत्री जैसी कही गई उसे यथावत्‌ समझते हैं, उन्हींके 
चैतन्यपिंडका निशशेल विलसित, विकास होता है | 

वस्तु, वस्तुका गुण और वस्तुकी कारणरूप पर्याय भनादि अनन्त 
निर्मल है; तीनो मिलकर अ्रखण्ड एक वस्तु है | इसप्रकार दृष्टिका विषय पहले 
किया था, जिसके फलस्वरूप केवलज्ञानीके अनन्त दशन प्रगठ हुआ। इस 
कणशरमें पहले दर्शनकी बात कही है, इसीमें केवली भगवानके अनन्तचचतुष्ठय 
को मी समावेश है । 

धर्मास्तिकाय उसका गुण, और उप्तकी पर्याय, त्िकाल निर्मल हैं | 
प्रत्येक चस्तु स्वय अनादि-अनन्त दब्य, गुण और पर्यायसे निकाल निर्मत्ञ है। 
इसीप्रकार में भी द्रव्य-गुण॒-पर्यायसे परिषृर्ण वस्तु हुँ। भागा वस्तु, उसके , 


् 
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शानादि गुण, और उसकी कारणपर्याव, त्रिकाल निर्मल है। श्रात्मा दृब्य गुणा 
पर्यायसे अनादिश्नवन्त परिपूर्ण वस्तु है, उसमें विकार नहीं है, शरीर नहीं है, 
पुण्य नहीं है, पाप नहीं है, अनन्त गुणका पिंड श्रात्मा पवि३ है, उ्तकी श्रद्धा 
के बसे अनन्तदशन प्रगठ होता है । 

यह सुप्रभात मागलिक है, श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने मी कहा है कि रात्रि 
व्यतीत द्वोगई प्रभात हुआ निद्रासे जागृत हुए, अब मोह-निद्रा ठालनेका प्रयल 
करो | निद्वासे मुक्त होनेके लिये भाव निद्राकों दूर करनेका प्रयत्त करो | भाव 
रात्रि दूर होकर भाक्माका प्रकाश हो ऐसा प्र करो । 

आत्तायदेव कहते हैं कि पहले श्रात्माका विश्वास जमना चाहिये । 
जैसे परमें विश्वास जमा रखा है, उसीग्रकार प्रतीतिके विषयमें आनेवाले भखद 
आत्माका विश्वास्त करे तो उसके फलखरूप अनन्तदरन प्राप्त हो | 

इस कलशमे आचायदेवने कहा है कि-चैतन्य पिंडके निए्गौल, 
विलसित, विकासरूप जो खिलता है, अर्थात्‌ जिसने अल्ण्ड चैतन्यको प्रतीति 
में जिया, उसे निश्शेल अर्थात्‌ बीचमें कोई आगल या विश्न नहीं है, जिस ख्वरूप 
को ग्रतीतिमं लिया है, ज्ञानमें लिया है, उस स्वरूपको अब निर्यिश्नतया पृ 
करेगा, केवल ज्ञान प्रगठ करेगा, ठसे बीचमें कहीं कोई विध्न है ही नहीं | 
अनन्तकालसे जो परावलम्बी दृष्टि थी उसे स्वावलम्बी किया, स्वाश्रय किया, 
उससे श्रनन्तदशनका प्रकाश' प्रगट होगा । 

जैसे सूरयके प्रकाशसे कमलकी कल्ली खिल उठती है उसी प्रकार 
सम्पकूप्रतीतिसे अखणड आत्माका विषय किया सो उस ग्रतीतिके बलसे अनत 
दर्शन विकसित होता है-खिल उठता है। प्रतीति होनेके पश्चात्‌ श्राक्माकी 
अनन्त शक्ति प्रग5 ह्षोते द्वोते प्रणेतया प्रकाशित हो जाती है। वह भाज्मा 
का सादि-अनन्त सम्ूणे विकास है। 

इसके बाद कहा है कि शुद्ध अ्रकाशकी भ्रतिशयताकों लेकर 
वह सुप्रभात समान है । पहले दर्शनको लिया है, श्रोर फिर ज्ञानकों लिया 
है । चैतन्यप्रवाश जगमग-नगमग करता हुआ प्रकाशित द्वोता है । सूर्यको 
न तो अपने प्रकाशकी खबर होती है, और न दूसरेके प्रकाशवी। किन्तु 


न 
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चैतन्य ज्ञान प्रकाश अपने प्रकाशकों जानता है और श्रन्य-सूर्यादिके प्रकाश 
को जानता है। सर्व प्रकाशका प्रकाशक आत्मा स्वय है। 

जिसने सत्समभागमसे सम्यकूज्ञानके द्वाश श्रात्माकी भूमिकाका श्राश्रय 
लिया है | उसके निभल केवलज्ञान प्रकाशका सुप्रभात खिज्ञ उठता है। जहाँ 
सम्पकूज्ञानने आत्मभूमिकाका आश्रय लिया वहाँ सुप्रभात विकसित हो गया, 
और ऋमशः उसमें पुरुषार्थले बढ़ते बढ़ते सम्पूर्ण केवलज्ञान प्रकाश विस्तरित 
होजाता है, वह सादि - अनन्त सुप्रभात है | उस सुप्रभातका क्रमी मी नाश 
नहीं होता | आजसे लगभग एक हजार वर्ष पूर्व, श्री अमृतचन्द्राचा्य देब ने 
इस सुप्रभात कलशकी रचना की थी । 

जिसका आनन्द मुस्थित सदा अरखलित एकरूप है ऐसे आनन्द 
स्रूप भात्माको लक्षमें लिया, उसकी प्रतीति की और उसमें स्थिर हुआ 
कि केवलज्ञान प्रगठ हो जाता है । 

आम स्वरूपकी श्रद्धा की, ज्ञान किया और उसमें स्थिर हुआ, सो 

अनन्त आनन्द अगठ हो गया, अनन्त स्वचतुष्टय प्रगट द्वोगया, उसमें कोई 
किसी प्रकारका विप्न नहीं कर सकता | जहाँ अपने स्व-स्वभावका आश्रय 
किया कि वहाँ अनन्त शानन्द प्रगट होगया । वह आनन्द सदा अस्ख- 
लित है, एक रूप है। वाह्मानन्द सदा एकरूप नहीं है, वह अ्तिक्षण बंद- 
लता रहता है, नष्ट हो जाता है, विकारी है, और श्राकुलतामय है। 

चैतन्यके अखपड स्वभावका अवलम्बन करके जो श्राननन्‍्द प्रगठ 
हुआ वह अनन्त काज्न तक रहने वाला है, वह कमी न बदलने वाला सदा 
एक रूप है, निराकुल, निर्विकार, अस्खलित है, जो अंतरंग स्वभावमें था वही 
प्रगट हुआ है | और जो अस्खलित आनन्द प्रगट हुआ है वही सच्चा मु- 
प्रभात है । 

जो शाक्मज्योति ग्रगट हुई है, वह श्रचल है, उस केवलज्ञान ज्योति 
का कमी नाश नहीं होता । जैसे र्नदीपकक्ी ज्योति पवनके झोकेसे कभी 
नहीं हिलती उसीप्रकार जो आत्मज्योति प्रगट हुई है, वह सदा श्रकण रहती 
है | अग्नि दीपककी ज्योति हृवासे बुक जाती है,-- उसीप्रकार आत्मज्योति प्रगट 
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ऐने पर न तो दिलती है न बुमती हे वह सदा अचल है। 

महासंबर्तक वरायुसे भी मेहपर्वत नहीं द्विलता, इसी प्रकार जिसने 
भात्माका आश्रय प्रदण काके मेहकी भाति,अचल केवलक्ञान-ज्योति प्रगढ 
की है, वह किसी मी प्रबक्नतम कारणसे चलायमान नहीं होती क्योंकि 
पेह अनन्त बल को लेकर प्रगट हुई है। इस कपन में बलका निरूपण 
किया है। 

श्क्माका आश्रय लेनेतते अचल ज्योति प्रगट होती है,--उदयको 
प्राप्त होती है | वह भात्मा उदित हुआ सो हुआ, वह फिर अस्त नहीं होता | 
भाष्म प्रतीति करके उदित ह्ोनेवाला सुप्रभात है। आत्म प्रतीतिक प्रगट होने 
पर उसमेंसे केवलज्ञान अवश्य प्रगट होता है । जह०ँ वह केबलज्योति प्रगट 
हुई सो बह सुप्रभात है । 

सम्यकुदर्शन होने पर आनन्द गुणकी श्राशिक पर्याय प्रगठ दोती 
है, ओर चारित्रके होने पर विशेष प्रगठ होती है | भानन्दगुण तो आननद- 
गुरारूप ही है, किंतु वह आनन्दगुणकी पर्याय सम्बकूदशन द्वोने पर मी 
प्रगट होती हे और चारित्रके होनेपर भी प्रगट होती है। श्रात्माका ययार्थ परिचय 
करके, उसकी प्रतीति करके, स्थिर होनेसे अनतानुतन्धी कषायके दूर होने पर भाशिक 
खरूपाचरण चारित्र प्रगट होता है | श्रात्मा अनत गुरणणेका पिंड है, उसमें बारंबार 
लक्ष करके स्पिर होनेसे विशेष खरूप रमणताके प्रगठ होनेसे, पाँचवो, छुट्टा, और 
सातवाँ गुणस्थान अगठ द्ोता है, ओर ऋमशः आगे बढ़ते बढ़ते केवलज्ञानज्योति 
प्रगट होती है, उस समय आश्माकी पर्याय में जो सपृणेतया भानद प्रगंठ 
होता है, सो वही सच्चा सुप्रभात है । 

केवलज्ञानकी ज्योतिको लेक! थात्मा उदित द्वोता है, वह केवलशान 
ज्योति आत्माकी प्रतीतिसे प्रगट होती है | सत-समागमके बिना और भाहम- 
बिचासके बिना केवलज्ञानका उदय नहीं हो सकता, और भाक्मप्रतीतिके बिना 
कैवलज्ञानका उदय नहीं होता । और जब केक्लज्ञानका ददय होता है सो 
बह सुप्रभात है | पदूमनदि पचविशतिकार्में भी सुप्रभातका एक भपिकार 
है, उसकी पद्षली गाधा इसप्रकार है--- 
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निश्शेषातरणद्ययस्पिति निशाग्रान्तेन्तरायक्षयों 
बोते मोहकृते गते च सहसा निद्वाभरे दूरतः | 
सम्यग्ज्ञानदइग्च्तियुग्मममितों विस्फारित यत्र त 
ह्लब्ध येरिह सुप्रभातमचल तेम्यों यतिभ्यो नमः | १ ॥ 
अर्ध:--दोनो निशेषावरण, श्र्थात्‌ ज्ञानावण और दर्शनावरण 
की जो स्थिति है, सो वह रात्रि है, उसका तथा अतरायकर्मका नाश होने 
पर प्रकाश होनेसे और मोहनीयकर्मके द्वारा होनेवाली निद्राके भारसे शीघ्र 
ही दूर द्वोनेसे, जो सुप्रभातमें सम्यकूदशन, और सम्पकज्ञानरूपी, दोनों नेत्र 
उम्मीक्षित हुए ( खुले ) उस अचल सुप्रमातकों जिन मुनिर्यों ने ग्राप्त का 
लिया है, उन मुनिर्योके प्रति हमारा नमस्कार है। 
रत्रिका अत होने पर प्रभात उदित होता है, इसीप्रका' भगवान 
आत्मा निर्मलज्ञान-दरीनमय है, उसमें दर्शनावरण, ज्ञानावरणरूपी सात्रिके 
अंधकारका जिसने अत किया है, और स्वय चेतन्यज्ञान खभावको प्रगठ करके 
उस आवरणको हटा कर सूर्योदय किया है, वह सुप्रभात है। 
जैसे एक ओरसे जलते हुए कडेको किसी टोकरीसे ढक दिया जाये 
तो वास्तवमें बह अग्नि ढेंक़ी नहीं है, किन्तु उस टोकरी तक उसकी लौ 
नहीं पहुँचती, इसलिये वह ढेँकी हुईं कहलाती है, वास्तपमें तो वह अग्नि 
ढेँकी नहीं है, इसलिये वह धौरे धीरे बढ़ती जाती है, ओर सारा कंडा प्रस्य- 
लित होकर वह टोकरी मी जल जाती है । इसीप्रकार श्रात्माका संप्रण खभाव 
प्रगाट नही हुआ, किन्तु सपृण खभावकी प्रतीति हुई है, जिससे उसका एक 
कोना प्रगठ हुआ कहलाता है | इसप्रकार चेतन्यका अल्प प्रकाश प्रगठ होने 
पर उसमें एकाग्रता करके संपरणे प्रकाश या ज्वाला प्रगठ होने पर ज्ञानावरणीय 
भादि कर्म भस्म हो जाते हैं | 
जब तक आत्मा जागृत नहीं हुआ, तब तक निमित्त रूपसे आवरण 
कहलाता है, वास्तवमें कर्मोने उसे दीन नहीं किया है किन्तु खय अपनी शक्ति 
को स्वीकार नहीं किया इसलिये स्वयं अपना परिणशमन कम कर रखा है, किंतु 
ज़ब चैतन्यका जाज्वन्यमान प्रकाश प्रगढ़ होता है, तब ज्ञानावणीय श्रौर 
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दरशनावरणीयरूपी रात्रिका नाश करने केवलक्ञान- केवलदशनरूपी सूर्य उदित 
होता है | केवलज्ञानका छुग्रभात प्रगठ द्वोता है । 
अनन्त बलके प्रगट होनेसे अतराय कमका नाश हुआ, और मोह- 
नीय कर्मके नाश द्वोनेसे दोनों नेत्र खुल गये, जिस भ्रकार सत्रिका अत होने 
पर सोते हुए जाग उठते हैं, और उनकी दोनों आँखें खुल जाती हैं, उसी 
प्रकार मोहरूपी निद्राका नाश करके, जिनके सम्यवृज्ञान और सम्पकूदरीनरूपी 
नेत्र खुल गये हैं ऐसे मुनि्योकी हमारा नमस्कार हो । 
जैसे लड़का लड़की किसी दूसरे गौव जा रहे हों किन्तु उन्हें विदा 
करनेमें कोई बुत दिन या अशुभ मुद्ठत झ्राता ह्वो तो माता-पिता प्रखान विधि 
कर देते हैं, इसीप्रकार पदूमनदि आचार्यने केवलज्ञानकों नमस्कार करके वह 
केवलक्ञान मुझे चाहिये है इस मावनरूपी अग्रिम प्रस्थान विधि की है । 
महावीर खामी मोक्ष पधारे, और सर्तोकि नायक गौतम गणपरने 
कैवलज्ञान प्रगट किया । ज्ञानावरणीय भादि रात्रिका नाश करके केवलज्ञानरूपी 
प्रभात प्रगट किया । ऐसे केवलज्ञानियोंको हमा नमस्कार हो । 
यत्सचक्रमुखप्रद यदमल ज्ञानप्रमाभापुरं 
लोकालोकपद प्रकाशनविधिप्रौढ प्रकृष्ट सक्ृत्‌ । 
उद्भूते सति यत्र जीवितमित्र ग्राप्त परं ग्राशिमि 
ब्रैल्ोक्याधिपतेजिनस्य सतत तत्युप्रभात स्तुबे | २॥ 
अंथे।--त्रिलोकीनाथ श्री जिनेक्र भगवानके इस सुप्रभात स्तोत्रको 
मैं नमस्कार करता हूँ, जो समस्त जीवोंको सुख दाता है, तथा सर्व प्रकारे 
मलोंके रहित होनेत्ते अमल है, और ज्ञानकी प्रभासे दैदीप्यमान है. तथा समर 
लोकालोककों प्रकाश कानेवाला है, और जो झत्यत महान है, तथा जिसके 
एक बार ढदित होनेपर ग्राणियोंफी ऐसा मालूप होता है कि उन्हे उत्कृष्ट 
जीवनकी प्राप्ति हुई है | अर्थात्‌ ते अपने जीवनको धन्य मानते हैं । 
ब्रिलोकीनाथ श्री जिनेन्द्र भगवान हैं। प्रिलोकीनाथका भर्थ रक्षक 
नहीं किन्तु त्रिलोकका ज्ञाता है। वे सत्र प्राणियोंको सुख देनेवाले हैं । जिन 
श्री जिनेन्द्र मगवानने सुप्रभातरूप आंत्मदशा प्रगट़ की है उन्हें मेश नमस्कार हो | 
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थी जिनेन्द्र भगवानने से विकारोंसे रहित वीतरागदशा ग्रगट की है, उनका 
स्मरण करना सो आत्मखभावका स्मरण है । खभा[वकी सम्पदाका स्मरण सम- 
स्त॒ आपदाओंको दृर कानेवाला है। समस्त लोकका प्रकाशक केवल्ञब्ञान जहाँ 
प्रगठ हुआ कि वहाँ समस्त लोकके जीव अपनेकों धन्य धन्य समभते है वही 
सुप्रभात है । जब्र सम्यकूज्ञानी जीत्रोंकों आ्श्मप्रतीति होती है, तब वे भपनेको 
धन्य धन्य सममभते हैं । 

श्री आनन्दघनजी कहते है कि;--- 

शहो ! भहो ! हूँ मुजने कहूँ, नमो मुज नमो मुज रे। 
श्रम्तित फल दान दातारनी, जेहनी भेट थई तुज रे ॥ 

खय अपने ही श्रात्माकों बन्दन करता है | अहो ! धन्यकाल ! अह्दो ! 
धन्यभाव ! मुझे केवलज्ञान प्रगठ होगा, ऐसा प्रभात हो चुका है, उसका क्‍या 
वर्णन कह: £ मेरे आमाको नमस्कार हो ! नमस्कार हो | गृहस्थाश्रामें रहने 
वाले भाषप्रतीतिको प्राप्त जीव तथा सतत आचाये भी ऐसी भावना भाते हैं, 
खय श्रपनेको नमस्कार करते है | 

कोई कह सकता है कि क्या कोई अपनेको भी नमस्कार करता है ! 
परन्तु जो देव, गुरु, शाक्षकों नमस्कार करता है, बह कहीं दूसरेको नमस्कार 
नहीं करता, परन्तु सत्र श्रपने अनुकूल को ही नमस्कार करते है उसमें देव-गुरु- 
शात्र बीचमें आ जाते हैं । जहां परि्रणे भरात्माकी प्रतीति हुई, वहाँ अपने 
जात्मावी अपूर्व महिता द्वोती है । 

जहों भालप्रतीति होती है वहाँ अमित फल दान दातार अर्थात्‌ अपार 
फलके दानवी मेट निजको ही होती है | लक्ष्मी, प्रतिष्ठा इत्यादि सत्र मर्यादित 
है, और यह तो मर्यादा रहित-अपार खरूप प्रगट हुआ है । शम्मग्रतीति होने 
पर अमित - फल दान दातारकी मेठ हुई | मोतियोंसे खय अपना खागत करता 
है। यदि सासारिक पनवान किसीको कुछ देते हैं तो वह दस, पॉच वर्ष तक 
चल सकता है, किन्तु यह तो तुफे अनादि त्रिक्राल अमर्यादित खरूपकी भेंट 
हुई है, जो कि सादि - अनन्त काल रहनेवाली है। जिम भावसे शव्माका परि- 


चय हुआ है, उसी भावसे क्रेबलज्ञान दशा ग्रगट होगी-इसप्रकार अपने भावकों 
0८० 
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नमस्कार करता है, और अपनेको धन्य धन्य मानता है। इसमें भमिमान नहीं, 
किन्तु अपने अग्माके खमावका श्रपूर्व महाम््य है, और पूर्ण दशा प्रगट करने 
की भाषना है, इसलिये खाभाविक नमस्कार हो जाता है। अपने खभाववी 
पर्याय प्रगट हुई सो उसे धन्य धन्य कहता है | 

आनन्दधनजी कहते हैं किः--- 

धर्म जिनेश्वर गाऊँ रग शु, 
भंग न पड़शो ग्रीत, जिनेश्वर, 
वीजो मनमन्दिर श्रागु नहिं, 
श्रे श्रम कुलबंद रीत जिनेश्वर | धर्म० 

आनन्द्घनजी महाराज धर्म जिनेश्वर मगवानके गुणगान करते हुए 
अपने भात्माके ही गुशगान कर रहे हैं, अपने आत्मखभावका ही स्तवन कर 
रे हैं। बाहरसे तो धर्मगाथ भगवानकी स्तुति कर रहे हैं किन्तु भीतरसे धर्म 
मूर्ति -खय अपने श्ात्माकी स्तुति करते हैं । 

हे धर्ममूति | जिसमें अपार गुण भरे हुए हैं, ऐसे आश्षाके गुण- 
गान रुचि रे पूर्वक गानेक्रे लिये तत्पर हुआ हूँ, हे वीतराग ! हे शान | 
तेरी प्रीत, पेरी रुचि, और तेरी ग्रतीतिमें जो मैं आक्माके गुशगान करने निकला 
हूँ उसमें मंग न पड़े-वि्न न आये, त्रिकालमें मी कोई वाधा न आये हे जिने- 
न | हे विदानन्द भात्मा | तेरी जो प्रीति हुई है, उसमें भग न पड़े । 

यह मात्र प्रीति-भगकी भावना ही नहीं की है, विन्तु साथ ही मद्दान 
उत्तरदायित स्वीकार किया है कि-बीजो मन मंदिर आणो नहिं/ भर्वात्‌ अपने 
मनमंदिरमें किसी दूसरेको-कुगुरु, कुदेंव, कुधर्मको नहीं आने दूँगा। अर्पाति्‌ 
झपने स्वभावकी प्रतीतिमं उनका भादर नहीं होने दूँगा, वह गुणवी। प्रीतिमें जागृत 
होकर उठा है, और कह्दता है कि एक मात्र चैतन्यक्रे अतिरिक्त पुण्य पाप ब्लीवुहु- 
म्थादिके पर मार्वोकों अपनेमें नहीं भाने दूँगा, पर पदार्थका आदर नहीं होने दूँगा। 
इस सपूर्ण उत्तदायिलके साथ कहता हूँ कि हे जिनेद्र | आपकी प्रीतिमें और मेरे 
आतस्वमाषम कोई मंग न पढ़े। हे भगवान! आतमाके अनुमोदनमें दूसरेका भादर 
नहीं हो सकता | है नाथ | जो आतरिक प्रीति जागृत हुई है, उसमें आजपे 
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लेकर अनन्त कालमें मी मग न पड़े | मै इस शपथ पूवेक यह उत्तरदावित्न 
स्वीकार करता हूँ, कि अपने आत्माके अतिरिक्त अन्य पुण्य-पापादिके भावका 
श्रादर नहीं होने दूँगा । 

सती द्षी अथवा व्रह्मचारी पुरुषके हृदयमें अन्य पुरुष या स्री नहीं 
आती, इसीग्रकार धर्मामा पुरुष कहता है कि हे चैतन्य ! तेरे सवभावसे प्रीति 
हो गई है, मै जागृत हो गया हूँ, भव अपनेमे दूसरेका आदर नहीं होने दूँगा। 
दूसरेको आदर न होने देना हमारे कुलकी रीति है | हे नाथ | हम तीयेकरकी 
जाति और कुज के है । तीर भगवान जिस भावते श्रागे बढ़े सो बढ़े वे 
कमी पीछे नहीं हृटते । सम्यकृदरीन प्रगट हुआ सो केवलज्ञान होकर ही 
रहता है । हमारे कुलकी यह रीति है कि वीचमें दूत भाव नहीं भने दूँगा, जो 
भाव लेकर भागे बढ़ा हूँ, उससे भ्रत्र केवलज्ञान लेकर ही रहूँगा | हे नाथ ! 
हमारे कुलकी यह रीति दै कि हमने जो प्रयाण किया है. सो श्रत्र पीछे नहीं 
देखगे। वेतीपकर हमारे कुछके हैं | वे जिस मागते गये है, बह मांग हमारा है, 
इसलिये उसमें भद्ठ नहीं हो सकता | शुभाशुभमावका आदर नहीं होने दूँगा | 
इस उत्तरदायित्के साथ कह रहा हूँ कि इसमें अत्र भज्ढ नहीं पड़ने दूँगा । 
वीतराग भगवानने दूसरे भावको नहीं आने दिया । इसलिये मैं मी परभावको 
नहीं झाने दूँगा यह हमारे कुलकी रीति है । 

लोग अपने कुल्रकी ठेकके लिये मरते फिस्ते हैं, तो हे भाव्मन्‌ ! 
ते कुल्न तो तीर्थकरोंकी टेक १९ चल रह्दा है, इसलिये भब जागृत हुआ सो 
हुआ अब्र पुनः असाववान नहीं हो सकता । महा पुरुषोंके मुखसे जो वचन 
दन्तवाक्य निकलते हैं उन्हें वे परर्ण करके ही रहते हैं, इसीग्रकार परमात्मा पुरुष 
कहते हैं कि हमने जो कुछ कह दिया सो वह मी होकर रहेगा । हमने तीथै- 
कर देवकी ठेक पकडी है, भषत्र हम जागृत हो चुके हैं इसलिये असावधोन 
नहीं रहेंगे | श्रव आगे कलशरूप काव्य कहते हैं -- 

( बसत तिलका ) 
स्वाह्वददीपितलसत्मह्सि प्रकाशे, 
शुद्ध भावमहिमन्युदिते मयीति | 
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कि बन्धमोक्षयथतातिमिल्यमबि-- 
नित्योदय परमय स्फुतछु खभावः॥ २६६ || 

अथ।--जिसका तेज स्वादूबादके द्वारा जगमग, जगमग करता हुचा। 
प्रदीक्ष हुआ है, और जो शुद्ध खमावरूप महिमामय ज्ञान प्रफाश मुझों उदित 
हुआ है, वहाँ बन्ध मोज्षके मा्गमें पड़नेवाले अन्य भार्वोसे मुझे क्या प्रयोजन है 
जिसका नित्योदय रहता है, ऐसा यह ( श्रनन्त चतुष्टयरूप ) केवल खमाव ही 
मुक्त स्फुरायमान हो | 

स्वादूबादके द्वारा अर्थात्‌ आत्मा अपनी श्रपेक्षासे है श्रोर परकी श्रपेक्षासे 
( शरीर, मन, वाणी, ओर पुण्य पापके भावरूपसे ) नहीं है, ऐसी प्रतीति करके 
अपने खरूपमें स्थिर होनेसे जिसक्ता तेज प्रकाशमान हो रहा है, ऐसा ज्ञान- 
प्रक्राश उदयको ग्राप्त होता है | 

चैतन्यप्रकाश स्लिलमिल कराता हुश्ना प्रगट होता है, आत्मार्मे यह 
जड़रूपी द्॒व्योका तेज नहीं है, परन्तु ज्ञानप्रकाशका तेज है। जहाँ भागस- 
भावकी प्रतीति करके स्थिर हुआ कि वहाँ ज्ञान प्रकाश प्रगट हो जाता है। 
उस शुद्ध स्वभाववी महिमा अपूर्व है। शुभाशुभ आदि अन्य भावोकी महिमा 
नहीं किन्तु शुद्ध सभावती ही महिमा है। जहाँ शुद्ध प्रकाश प्रगट ह्वोता है, 
बह्ढँ मानों प्रकाशमान सूर्य ही उदय होता है, या स्त्रण प्रमात ही होता है | 

चैतन्यमूर्तिके भतिरिक्त समस्त बाह्य सुख आपदारूप हैं, वे खुख नहीं 
हैं, दुःख हैं, कह्यना मात्र हैं | चैतन्यमूर्तिका अवलम्बन लेनेसे जो सुख प्रगट 
होता है, और जो आनन्द होता है वही घुख और आनन्द हमें ग्रात हो, अन्‍य 
कुछ नहीं चाहिये । जिसके शुद्ध स्वमावक्री अपूर्व महिमा है वही ज्ञान प्रकाश 
मुझमें प्रभद हुआ है, तब फिर बनन्‍्ध और मोक्त्रे विकल्पोंका मुझे! क्‍या काम 
है? ब्न्ध ऐसा था और मोक्ष यों होगा, ऐसे विकल्पोंसे मुझे क्या काम है। 
पुण्यका परिणाम ऐसा दोता है, और मोक्षका परिणाम रेसा होता है, ऐसे 
राग रुकनेसे मुझे क्या प्रयोजन है! ऐसे विकहपोमे उलमनेसे विव्य 
हटकर निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती इसलिये ऐसे विकल्पोंसे ुमे क्या अयो- 
जन है ? जिप्तका उदय नित्य बना रहता है, बेसा स्वभाव ही मुत्मे सु 


जौवाजीवाधिकार : गाथा-५० से ५४ [ ३१७ 


मान रहे ! मेरे स्वभावकी प्रतीतिमें अप्रतिहत भाव प्रगठ हुआ है वह्द सदा 
स्फुशयमान रहे | केक्लज्ञानादि अनन्त स्वचतुष्टय मेरे स्वरूपमें सादि श्रनंत 
काल तक स्फुपयमान रहे | इसग्रकार आचार्यदेवनें अपने स्वभावमें स्चतुष्टय 
प्रात हो ऐसी भावना भायी है | यह सुप्रभात मागलिक है । 

शआत्माके वास्तविक स्वभावमें पर सयोगसे जो भाव दिखाई देते हैं 
वह आत्माका पूल स््रभाव नहीं है, जो स्वभाव आत्मा त्रिकाल रहता है. वह 
भाक्माका स्रभाव कहलाता है, पर सयोगी भाव सदा - स्थायी नहीं है, इसलिये 
बह आत्माका स्पमाव नहीं है। 

जिसे कल्याण करना हो उसे भली मॉँति यह समझना होगा कि 
कल्याण त्वरूप आत्मा कैसा है| यदि समभनेमें समय लगे तो कोई द्वानि 
नहीं है | किन्तु यदि उसे अपनी दइृश्टसि मान लेगा तो समझें नहीं आयेगा । 
जिज्ञासा भावसे ही समझो भा सकता है, किन्तु आकुलता और खेद करना 
तो मात्र कषाय है। यदि निराकुलतासे उत्साह पूर्वक पुरुषार्थ करके समझना 
चाहे तो अवश्य समममें आ जायेगा। 

जिसे आक्षाका कल्याण करना हो उसे वस्तुख्वरूपको यथावत्‌ समझता 
होगा | जो यह मानता है कि यह शरीर वाणी और मन मेरा है वह उनके 
मप्ललके दूर करनेका प्रयत्न फेसे करेगा ? और श्रात्मामें होनेवाले विकारी भावों 
को जो अपने भाव मानता है वह उन्हें छोड़नका क्यों अयत्न करेगा १ 

यह मेरा पुत्र है, यह मेरी सम्पत्तिकी रक्षा करेगा, यह जानकार 
उप्तका रक्षण करता है, किन्तु यदि कोई शब्रु-पुत्र या डाकू घरमें घु्त जाये तो 
उसे भगानेका प्रयत्न करता है। यदि डाकूको स्वथ अकेले ही भगानेकी 
हिम्मत न हो तो दूसरोकों बुलाकर उसे निक्राल भगाणेगा। यदि इसमें कुछ 
विलम् हो जाये तो मी उसे रखनेकी रुचि नहीं है । इसीप्रकार मै कौन हूँ ? 
मेरी सम्पत्ति मुझमें ही किस उपायसे रह सकेगी ? मै आत्मा क्‍या वस्तु हूँ 
और यह क्षणिक वस्तु क्‍या है * इसके विवेकके बिना अपनी वस्तुकी रक्ता नहीं 
होसकती और परभावकों छोड़नेका प्रयत्न नहीं हो सकता | 

विकार क्या है ? और निर्विकार क्‍या है £ यह विचार कर | जगत 
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में जो शब्द हैं वे या तो द्रव्य हैं या गुर हैं या पर्याय हैं, ऐसा वाब्यवाचक 
सम्बन्ध है | वाचक तो शब्द हैं और व्य वदार्थ हैं | 

ऐसा मनुष्य भव प्राप्त करके आत्माका निर्णय ने किया तो फिर यह 
आयु पू्ण होनेके बाद कहाँ जायेगा ? परसे मिन्न झ्ाक्माका निर्णय किये बिना 
चौरसीका चक्कर नहीं मिट सकता | मरण समय कौन शरण होता है? चाहे 
जैसी प्रतिकूलतामें भी भात्माका निर्णय हो सकता है। वाद्य प्रतिकूलता या 
अनुकूलताके उदयके सयोगको भात्मा नहीं टाल सकता, किन्तु मोहनीय भादि 
धातिया क्मोंके उदयमें खय युक्त होता है, सो उसे आशा अपने पुुषार्थके 
द्वार दूर कर सकता है। आात्माकी पर्यायमें जो राग - द्वेष और भ्रांतिरूप विपरीत 
मान्यता द्वोती है, उसे आत्मा पुरुषार्थके द्वारा दूर कर सकता है । वाह्य भनुकूल 
प्रतिकूल संयोग श्रात्माकी लाभ - द्वानि नहीं काते, किन्तु भात्माकी पर्याय 
विपरीत पुरुषार्थक्रे दशा होनेवाली विपरीत मान्यता और राग - द्वेष ही हाति 
कारक हैं | इसलिये वस्तु स्वरूपको यथावत्‌ समभनेका प्रयत्ञ कर, चार्रो पह- 
लुओसे विचार कर, स्वोन्मुख होकर निज बलसे निणेय कर | मनका अवलम्बन 
बीचमें उपस्पित रद्गता है, किन्तु भपनी ओोरके अवलम्बनके वीयेका बल है, 
इसलिये उसने आत्मासे ही निणैय किया है | मनसे-परसे निर्णय नहीं किया 


किन्तु अपने ही द्वारा निणय किया है। मनका अवलम्बन होने पर भी मनका 
निषेष करके स््रेन्मुस्त द्वोकर आत्म बत्से निर्णय क्रिया है | आश्माकों पहिचान 


कर प्रतीति किये बिना कहाँ स्थिर होगा, तलको जाने बिना तलबमें कैसे स्थिर 
द्ोगा £ आत्माको पह्िचान कर, उसकी प्रतीति करके उसमें स्थिर होने बुद्धि पृष्त्तर 
मनका अवलम्बन भी छूट जाता है-बुद्धि पूर्वेकताके विकल्प छूट जाते हैं, 
रसे भलग होकर अपने खरूपका अनुभव करता है,और फिर स्थि्ताके बढ़ने 
पर चारित्र प्रगट होता है, भर चारित्रके बढ़ने पर केवलज्ञान प्रगट होता है | 

पहले पाच शरीरोंकी व्याख्या करके यह बताया जा चुका है कि 
इनमेंसे कोई शरीर झात्माके नहीं है वे आत्मासे सवेषा मिन्न हैं। शरीर केपल 
लड़ पिंड है | शरीरकी कोई मी क्रिया आतमाके हितरूप नहीं है | 

जो यह मानता है कि मुझे परसे लाभ होता है, वह मानों यह मानता 


है कि मुझमें कोई सब नहीं है, और दूसरेने मेरी सहायता की, इस माम्यताका 
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ध्र्थ यह हुआ कि हम दोनो मिलकर एक हो गये । तीनकाल और तीवलोक 
में भी एक वस्तु दूसरी वस्तुक्ी सहायना नहीं कर सकती । पर पदार्थोका आत्मा 
में अभाव है, इसलिये वह आत्माका हानि लाभ नहीं कर सकते। यह मार्ग 
संसारसे सर्वया निराला है | 
अपनी वस्तु परसे मिन्न होकर रहती है इसलिये श्रलग है। जो पर 
रूप नहीं होती, वह निज-रूप होती है, किन्तु जो पर रूप नहीं होती वह्द 
अपने रूपसे मी न हो ऐसा नहीं हो सकता, और श्रपने खूपसे हो तपा पर रूप 
से मी हो ऐसा नहीं दो सकता, इसलिये जो श्पने रूपसे होती है वह पर रूप 
से नहीं होती, यह अऋवाधित सिद्धान्त है । 
जैसे हापमें ली हुईं कलम हापसे मिन्न है, यह वात ज्ञान करने 
बालेको बतलाती है, और मैं लकड़ी रूप हैँ किम्तु हाथ रूप नहीं हूँ , इसप्र- 
कार लकड़ी स्यही अपनेको दूसरेसे मित्र वतला रही है, इसीप्रकार झात्मा निज 
झूपसे है, ऐसा पृथक अत्तित्ल स्वीकार करने पर सापमें यह मी शा जाता है कि 
वह पर रूप नहीं है | श्रस्तिके स्वीकार करने पर साथमें नास्ति मी थ्रा जाती है । 
मै स्वतः स्वमावसे परिपृ्णे वस्तु हूँ । मेरे हृब्य गुण पर्याय दूसरेमें और किसीके 
द्र्प गुण पर्याय मुझमें प्रविष्ट नहीं होते | 
शरीर आत्मारूप नहीं है, शरी'के रजकण शरीरमें हैं श्रात्मारमे नहीं, 
आत्मा, आत्मा है, वह शरीर रूप नहीं है । जो निजरूपसे नहीं है वह अपनी 
सहायता फैसे कर सकता हैं? यह कोई सूद्म या गहन वात नहीं है किन्तु सब 
से पहली इकाई है | मनुष्य भ्र ग्राप्त कग्के यदि इसे ने समझ सक्रा तो यहाँ 
से जाकर फिर चौतसीके चक्‍्कमें जा गिरेगा । मनुष्य भत्रमें जो पुए्ण फलित 
हुआ है, यह सब सूख जाने वाला है, वह सदा स्थायी नहीं है। परकी क्रिया 
मे मुके लाभ होगा अपना परकी सहायताते मुमे; धर्म प्राप्त देगा ऐसा मानने 
धाला झात्माकी जैेकालिक स्वतन्त्रताकी छत्या करने वाला, और स्तन्त्र न्यायके 
प्रति, अन्याय करने वाला है । 
प्रश्त--पूर्ण बीतगग होनेपर भल्ते ही दूसरेकी सहायताकी भाय- 
श्यक्ता न दो, किल्तु उससे प्र तो होनी ही है! 
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उत्त--न तो पूर्णतामें किसीकी सहायता होती है और न अपूणीता 
में ही। क्योंकि जो प्ूर्णवा में होता है, की प्रारम्भ में मी होता है । प्रृणतामें 
स्वाधीन धर्म हो और शषृतामें पगवीन धर्ग हो ऐसा स्वरूप नहीं हो सकता | 
जो पूर्णतामें द्वोता है. उसी प्रकारका अश यदि प्रास्म्ममें हो तमी उसे प्राएमम 
कहा जाता है, अन्यथा वह प्रारम ही नहीं है पहले स्व]वीन स्वमावकी श्रद्धा 
होती है, और फिर स्थिस्ता द्वोती है | 

सम्पृ्ण वस्तुएँ अपने रूपसे हैं और पर रूपसे नहीं हैं । जब कि दो 
बस्‍तुयें मिन्न मिन्न हैं तब्र फिर एक दुसरेकी सहायता कहाँ री ? शरीर शरीरमें 
है, भात्मामें नहीं | इसी प्रकार भात्मा शरीरें नहीं झिन्तु शआ्मा्में है। यदि 
शरीर और भात्मा एकत्रित हो जायें तो फिर वे अलग नहीं हो सकते | शरीर 
ओऔर झ्ाप्मा एक ही स्ान पर रहकर मी परमार्थत श्रला भत्ग है। 

जिसे यह प्रतीति है कि अपना चैतन्य दल परसे सर्वया मिन्र है, 
बह किसी महायुद्ध में स्थित हुआ हो या राज काम पड़ा डो तथापि उसे अल्य 
बन्ध द्वोता है | परसे अपना स्वरूप मिन्न मानने, और परका खामिल अत- 
रंगसे छूट जानेकी प्रदीति होने पर भी भगत चक्रर्तिने छुह खण्डका राज्य 
किया, किन्‍्तु उनके ऐसा विवेक बना हुआ था, कि अतरग्में अपना सखृण 
चैतन्य दल अलग ही विद्यमान है, और इसमप्रकार प्रूपक्‌ प्रतीति थी कि न वो 
पर पदार्थ मेरी सहायता कर सकते है ओर न में उनकी ही सहायता का 
सकता हैँ | इस प्रकार ज्ञायककी प्रतीतिमें ज्ञातारूपसे रहकर सम्पदरीन सहित 
करोड़ों वर्ष राजकाजमें व्यतीत किये, तयापि उनका एक भी भव नहीं जढ़ा। 
यह आतरिक प्रतीतिकी महिमा है | 

ज्ञानी गृहस्थाश्रमे रहता हुआ व्यापार, राज पाट हत्यादिकी क्रियामें 
लगा रहे, तथायि वह उनका कर्ता नहीं होता, वह मली मोति जानता है कि 
एक रजकण भी परिवर्तित होता है, सो वह उसीसे परिवर्तित होता है, मे 
उसका कर्ता नहीं हैं | पुरुषार्थकी अशक्तिक्रे कारण शुभभाव या. अशुभभावें 
युक्त हो जाता है | | बह दान ठेनेके कार्यमें मी प्रदत्त होता है, और शारीरिक 
उपचार भी कात। है, किन्तु वह परकी क्रियाका या विकह्पका कर्ता नहीं होता । 
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मात्र पुरुषार्थकी अशक्षिक्े कारण वैसे भाव हो जाते हैं । 

अज्ञानी जीव अपनेको जड़की क्ियाका कर्ता मानता है, विकल्पका मी कर्ता 
मानता है.। रुपये-पैसेका मिलना, प्रति-कूलताका दूर होना, निरोगता कर होना- 
यह सत्र पुण्योदय पर निर्भर है | इन सब्र अनुकूलताश्ोंक्रे होनेमें पुण्योदय हो 
तो उस्त उदयके अनुकूल निमित्त खतस्त्रतया अपने-अयने कारणसे विधमान 
होते हैं श्राध्मा उनका कर्ता नहीं है । 

दूसरोंको दानादि देनेके जो भाव होते है सो वह स्वतन्त्र कारणसे 

होते हैं, और दुसरोंको जो दान इत्यादि मिलता है सो वह मी स्वतन्त्र कारणप्ते 
मिलता है | दूस्रेको दान देनेके भाव जब होते हैं जब तृष्णा कम करके पुर 
षार्थके दवरा स्वयं शुभभाषमें प्रवत्त होता है | और प्रस्तुत जीवको उप्त प्रकार 
की श्रनुकूनता उसके श्रधातिय कर्मके उदयानुसार होती है । दोनों काये स्वतंत्र 
होते हैं, तपापि दोनोंका कमी-कभी मेल हो जाता है, इसलिये भहानी, जीब 
परका कर्ता बनता है, कि मैंने इसे दान दिया, मैंने इसे सुखी किया है । शरीर 
के हलन चलन और बोलमे इत्यादिकी क्रिया स्वतन्त्र होती है तपापि उस 
इच्छाके अनुकूल उदयके कारण इच्छानुसार होता हभा देखकर भज्ञानी जीव 
मानता है कि यह क्रिया मेरे द्वारा होती है | परन्तु इच्छा होती है सो भात्मा 
स्॒य॑ प्रवृत्त होता है, इसलिये श्रपनी पर्यायमें विकार होता है. और शरीरकीं 
जो भनुकूल क्रिया होती है, सो वह मिन्न कारणसे होती है | झनुकूस उदय 
के कारण इच्छा और शरीरकी हलन चलनादि क्रियाका-दोनोंका लगभग 
सम्बन्ध होता है, इसलिये अज्ञानी मानता है क्लि जड़ की क्रिया' मेरे द्वारा 
होती है। किन्तु यदि हो सकता हो तो जब लकवा मार जाता है, तेबे 
इच्छित क्रिया क्यों नहीं कर सकता ? जो एक समय कर सकता है बंद सर्वेद्ा 
कर सकता है | इससे सिद्ध हुआ कि कोई किसी की क्रिया नहीं कर सकता, जड़े 
चैतन्य दोनों त्रिकाल खतन्त्र और प्ृषक्‌ पदार्थ हैइसलिये दोनोंकी क्रिया मौ 
खतन्त्र अलग अलग है | जड़की क्रिया ज्ञानी या अन्नानी कोई भी करही नहीं 
सकता किन्तु ज्ञानी जीव अज्ञान अवस्थामें शुभाशुभ परिणामका कर्ता होता है 


ज्ञानी शुभाशुम परिणामके मी कर्ता नहीं होते, तथापि ने झज्ुुगवात् 
४१ 


श्स्र ] समयसार प्रबचन : तौसरा मांग 


फो दूर करमेके लिये दान पूजारिके शुभभावोमे युक्त होते हैं । वीय॑की मन्दताको 
लेफर ज्ञानीका वी4 भस्पिततामें प्रवृत्त होता है, इसलिये वह बाहरसे कर्ता 
मालूम द्वोता' है, किन्तु वास्तव तो वह मात्र ज्ञाता है, कर्ता नहीं । ज्ञानीके 
गरदि 'व्यापर' या राजकाज करनेके विकल्प द्वोते हैं तो मी वह उन विकल्पोंका 
मात्न ज्ञाता होता है। जिस समय राग-द्वेष हत्यादिके भाव होने हैं उसी समय ज्ञानी 
उन्हें जानता है । उसी क्षण वह उनका ज्ञाता है, किन्तु कर्ता नहीं | वीगेकी 
ईफताके कारण वह मुक्त हो जाता है, उससे रागद्वेष भी हो जाता है, किन्तु 
उसके स्वामित्र बुद्धि नहीं होती | शनीके वाह्य शरीसविकी क्रिया और भातरिक 
विकल्प होते हैं किन्तु खामित्वबुद्धि नहीं होती | रगद्देष ह्वो जाता है किन्तु 
बात ल्वुद्धि नहीं होती | ज्ञानीके परसे मिन्न निगली भास्मप्रतीति सहज ही वर्तमान 
द्ाक़रती है| वह तममाना है कि यह राग पुरुषार्थकी अशक्तिके कारण है, और 
बह एजेसिदासन १९ बैठा हुआ अपनेको विश्टाके ढेरपर बेठा हथा मानता है। यदि 
इपती-चण पुरुषार्थ प्रगट करके वीतराग हुआ जा सकता हो तो ज्ञानी ऐसी भावना 
म्ाता।कि यह मुझे कुछ नहीं चाहिये। ऐसे आतरिक प्रतीतिवान धर्मात्मा 
घपारमे थे किन्तु ने एकावतारी हो गये हैं | 

फ़. ! अज्ञानी पुरुष ऐसी प्रतीतिके बिना त्यागी हुआ, नेम दिगम्बर मुनि 
हर्चापाजपाट छोडा, रानियोंक्रा त्याग किया श्रोर लगी दोकर अरखों वर्ष तक 
ज़ाइलगे रहा, और वह इतना विरक्ता रहा कि उसे यह मी ध्यान ने हभा क्रि 
मेहि'कौन वन्‍्दना कर रहा है, एक एक वर्षक्रे उपवास किये तथा ऐसे विविध 
पुष्ठ परिणाम किये किन्तु साथ ही वह यह मानता रह्दा कि परमेंसे मेरा गुण 
प्रगठ होता है, और उसने यह नहीं माता कि मुझमें अनन्त गुण भरे हुए 
छैंउसमेंसे गुणोंकी पर्याय आती है। और इसप्रकार यह मानका कि पर्से 
शुमे गुण - लाभ होता है, ऐसी शहर पूर्वक त्यागी हुआ, तथापि वह बिना 
हैकालके शत्य समान ही रहा | खरूप प्रतीतिके न होनेसे उसका एक भी 
मत कम नहीं हुआ | 

।ह*” जबकि यहले धर्मात्मा अज्ञानी था तब निधन या और फिर बानी 
होगे" बार्स बाह्य सयोग अच्छे हो गये हों और गजकाजमें सक् हो तथापि 
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उसे यह प्रतीति होती है कि मै अपने श्रात्मामें दृष्टि डालमैसे “बढती हूँ, बह 
संयोगोंके बढ़नेसे मै नहीं बढ़ता और न उनसे मेरे आत्मामें कोई होर्निंडी 
होती है। बाह्य संयोगोंक्रे बढ़ जाने पर भी ज्ञानीको यह प्रतीति होती हे हैक 
एक रजकर मी मेरी वस्तु नहीं है, पर पदार्थते मुके कोई सहायता नहीं'प्िलंती, 
मैं परसे निराला चिदानन्द आत्मा हूँ, जो ऐसे आना प्रतीतिमें विराजमान 
है वह मुक्तिके मारगमे जा पहुँचा है, ओर वह श्रल्प कालमें ही, मुक्ति, प्राप्त 
करेगा | ज्ञानीके बाह्य संयोग बढ़ गये हो और भज्ञानी सत्र कुछ छोड़कर 
नग्न दिगम्बर मुनि दो गया हो किन्तु उप्तके मीतर यद्द शल्य ,विधमान-डे,पकि 
मैंने इन बाह्य पदार्थोका प्याग किया है, इसलिये मुझे! गुण लाभ दोगा, और 
यह प्रतीति नहीं है कि मुझमें अनन्त गुण विद्यमान हैं, उन गुणों, प्‌ ॥ 
डालनेसे गुण-पर्याय प्रगट होगी, इसलिये उसका एक मी भव कम मी होता । 
अशिक गशजाको मात्र भाक्मप्रतीति थी, स्थिरता अ्गट नहीं हुई,थी 
तथापि वे एकावतारी हो गये हैं यह सम्पकूदरीनक्री महिमा है । अणिक राजा 
का जीव आगामी चौवीसीमें प्रथम तीयेकर होगा | सम्यकुदशन होने बोद 
सम्यकूदशनकी मूमिकामें अप्रूणे दशा है, इसलिये जो शुभराग 'विद्यमान ही 
उससे तीथैकर गोत्र बधता है। पर वस्तु मेरी नहीं है, ऐसी ग्रतीति ' हो कि 
तत्काल ही समस्त पर कतुयें छूट जायें ऐसा नियम नहीं है । ऋमशः रागके 
छूटने पर वस्तु मी छूट जाती है। ऐसा राग और पर वस्तुकों "निर्मित 
नैमित्तिक सम्बन्ध है । हि 
.. चतुर्थ गुणखानमें रनेवाले सम्पग्दृष्टको परसे मित्र आत्मखरूपकी 
प्रतीति द्वोती है । जैसा अनुभव सिद्ध मगवानको होता है, वैसा आशिक अई- 
मेव चतुर्थ गुणस्थानवर्ती सम्यकुदृष्टिको होता है । और वह जब चौथे शुर्ण- 
स्पानसे पाचवें गुणस्थानमें झा जाता है, तत्र खरूप रमणतता विशेष 'बर्कती हैं । 
वहाँ जितने अशमें खरूप स्थिरता बढ़ती है, उतने अशर्में राग छूट जाता है, 
ओर उतने ही प्रमाणमें पर वस्तुक्ा सब्रग्ध मी छुट जाता है, तथा व्रतंके शुभ 
परिणाम होते हैं, ऐसा निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है| व्रत के परिणम 
पुण्य बन्धके कारण हैं, और प्रन्तरं्म जो पुरुषार्थके द्वात सहृज 
दशा बढी ओर आशक्ति छूटी सो वह निजराका कारण है। पन्नम गुणस्पुन 
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के बाद पृरुंषारथरे दवा सद्ज दशाके बढ़ने पर छुड्टा गुणस्थान होता है । 
इड्टे गुणत्यानमें पुरुषार्थके वर सहज दशा बहुत बढ़ जाती है, और शग 
बहुत कम हो जाता है, जिससे वहाँ वच्ध मी छूट जाते हैं, और नान दिग- 
मर मुनि हो जाता है, ऐसा निधित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है | 

उस मुनित्वकी भूमिका छरूप रमणता अ्रधिकाधिक बढ़ती जाती 
है, भरोर बह मुनि अतमुहतमें छठे और अतरमुहरमें सात गुणा स्थान भूलते 
रहते हैं | जब वे इट्टे गुएस्थानमें होते हैं. ततर उपदेश, खाध्याय, शात्ष रचना, 
भगवानके दर्शन, स्तुति, और भाद्दारादिके विकक्ष्प होते हैं, तथापि वे छुट्टे 
गुसस्थानम अंतमुहर्तम्रे भिक्र नहीं रहते | छण भरमें चैतन्य पिंड रागसे 
झन्नग होकर खर्गमें लीन होता है। जब मुनिराज धाद्वार करते विधार करते हों, 
या उपदेशदेते हों उस समयमी प्रतिक्षण चैतन्य पिंड परसे भलग द्वोकर खरूपमें 
'लीन द्वोता है,इसप्रकार मुनि छट्ठे,सातवे गुशस्थानमें भूलते दते हैं | उन मुनि 
के परण चीतराग दशा प्रगट नहीं हुई है, इसलिये उपदेश इयादिके और प्र 
महाप्तके जो शुभ परिणाम होते हैं वे पुण्य बन्वके कारण हैं और जो अत- 
रंग दशा ग्रगठ हुई है, वह मोज्का कारण है| 

झआात्मप्रतीतिके बिना किये जानेवाले ब्रत तप भादि वान्नज्नन और बाल- 
बंप कदटजति हैं, तप दो प्रकार हैं,एक पण्डिततप,ओऔर दूसरा बालतप | जो तप 
झात्मप्रतीतिके विन। किया जाता है, वह बालतप है और जो भ्राक्मप्रतीतिके बाद 
झांतरिक एकाग्रता दोनेसे वृत्ति छूटजाती है सो पर्डिततप है,भानन्दमूर्ति झा 
में स्थिर होनेसे इच्छाका टूट जाना या अतीर्रिय आनन्द रसका खाद लेनेसे 
इभ्छाका टूट जाना ज्ञानीका तप है, और झात्मप्रतीति रहित नो तप है सो 
क्ज्मानीका तप है । 

अब सातवीं बात कहते हैं---समचतुरत्त -सस्थाब भात्मामें नहीं है, 
छुद् प्रंकारके शरीरका झाकार थाक्मा्मे नहीं है | 

१--प्रमचतुरस्र - संस्थान - पदूमासन स्थित मनुष्यके शरीश्कों नापा 
जाये, और वह चारों ओरसे एक समान ही आये । ऐसा जड़का भाकार 
भात्ममें नहीं है, भात्मा उससे मित्र है, भात्मामें अपने भततस्यात अ्रदेश्नोका 
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अरूपी श्राकार है | + 

२--न्यग्रोधपरिमए्डलसखान --पेट्से ऊपरका भाग वट्बृक्षकी मोँति 
ब्ग्बा चौड़ा और नीचेका भाग छोटा हो | यह सब शरीर आकार है, वह 
अरूपी शझात्माका आकार नहीं है | 

३--खातिसंस्थान-शरीरके नीचेका भाग स्थूल हो और उपरका भाग 
पतला या छोटा हो । यह सत्र जड़का आकार है, श्ाक्षामें ऐसी भाक्ृति नहीं है 4 

9 --कुब्जक सस्थान-शरीर कुतंड़ा हो, कूबड़ निकल आयी हो 
यह आकार मी शरीरका है आत्माका नहीं | 

५--वामन संस्थान-शरीर श्रत्यन्त ठिगना हो। यह भाकार भी 
शरीरका है, झात्माका नहीं | 

६--हुडक सस्थान-शरीकका आकार और अगोपाग बेडौत-झो | 
यह भी आत्माका श्राकार नहीं है । 

यह छुट्दो शाकृतियों जड़की हैं आत्माकी नहीं | जो तुझूमें नहीं है, 
उनका आश्रय या अवलम्बन मत मान, किन्तु आत्मा अखण्ड, थ्रूण खाधीन 
तत्व है, उस पर दृष्टि लगा तो श्ात्मखभाव ग्रमट होगा । 

अब यहों आठवीं बात सहननके सबन्धमें कहते हैं | दहिय्ोंकी 
सुद़्ृताको स्दनन कहते हैं वह छु्ट प्रकारका है | 5 

वज़बृषभनाराच सहनन - अत्यन्त चुद द्ोता है । जब केवलज्ञान 
होता है, तब वह सहनन होता है । कोई कहता है कि धर्म साधनके लिये वज्- 
वृषभनाराच सहनन आवश्यक है, उसके बिना न तो धर्म होता है, और न 
केवलज्ञान ही प्रगठ होता है | उपके सम्राधानार्थ कहते हैं कि यह शरीर तो 
पुदूगलका पुतला है, जो कि शआत्मा्में अविष्ट नहीं हो सकता | फिर वह झात्मा 
के लिये केसे सहायक हो सकता है * जत्र केवलज्ञान होता है. तब शरीरकी 
इड्डियोंकी ऐसी सुद्धवता होती है । हष्डियोंकी वह सुद्ृता उस समय आद्र 
विद्यमान होती है, वह आत्माकों धर्म नहीं करवा देती या यह्द केवलज्ञान प्रगट 
नहीं करवा देती | एक तलके मीतर दूसरा तत्व प्रवेश द्वो ही नहीं सकता, तब 
फिर वह झआत्माको लाभ या सहायता कैसे पहुँचा सकता है। जह्लोँ यह कह्टा 
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कि केबलड्डानके समय हझ्ियोंकी ऐसी घुदद़ता होती है, वह्टों वह उन हड़्दियोंको 
के बैठा ः किन्तु मैं पत्के भाश्रय या आधाससे रहित हैँ, मेश कोई सहायक 
नहीं है, मेरी हानि - ज्ञाभ मुझसे ही होता है, ऐसे खतन्त्र तवफी जिसे खमर 
नहीं है वह चौरसीके भवतारमें खो जायेगा, और जद्लों मरण समय भायेगा 
पहं हाद्कार करने लगेगा । करोड़ो रुपया हो तथा शरीर अच्छा, झुन्दर, 
पुदढ़ हो तो मी मरण समय भाव्मप्रतीतिके बिना कोई शरण नहीं हो सकता। 
इस प्रपम संहननवाले श्रनन्‍्त जीव नरकमें मी गये हैं | ऐसा भनम्त बार मिला 
तपापि आख्ाका कल्याण नहीं हो सका आत्मकल््याणा तो भाषग्रतीतिसे ही 
होता है | अनन्तब्रार ऐसा सहनन प्राप्त करके मी भाक्मप्रतीति नहीं की इसलिये 
, कोई लाम नहीं हुआ | यदि सहनन ही लाभ कारक हो तो वन्नवृषमनाराच- 
सहननवाले नरफ़में न जाये, सबको मोक्ष ही जाना चाहिये। किन्तुइस सहननवाले 
अनन्त जीव नरकमें गये हैं ऐसे अनेक शाख्रीय प्रमाण मिलते हैं। इससे सिद्ध 
इझा कि सहनन आंत्माके लिये लाभ कारक नहीं है, किन्तु भपने पुरुषार्थके दवा 
झात्मप्रतीति और स्थिरता करे तो श्रा्माकों लाम द्वो । 
सदनन जड़ है, और भात्मा चैतन्य है, इसलिये सहनन भात्माका खरूप 
नहीं है, छुद्दों सहनन अनुकपसे एक दूसरेसे हीन हैं, संहननके छुद्द प्रकार हैं- 
वज़दृपभनाराचसदनन, वज्जनाराचसह्नन, नापचसदनन, अद्धनाराचसहनन, 
' कीलकसहनन, असंग्राप्तास॒पाठिकासह्तन । इन सहननोंसे आत्मा मिन्न है, 
भात्मा ज्ञानज्योति है, उसकी श्रद्धा करके स्थिरता करे तो केव्लज्ञान ग्राप्त होता 
है | पंद्दनन जड़ पुदूगल द्वव्यकी रचना हैं, इसलिये वे आत्मानुभवसे मित्र हैं| 
अब नवमी बात कइते हैं-राग भाव्माका खभाव नहीं है। भात्मा 
तो वीतराग खरूप है । जितने मी रागके प्रकार हैं उनमेंसे कोई मी जीवके 
खमावमें नहीं हैं, भशुभरागको दूर करनेके लिये देव, गुरु धर्मका शुभराग हुए 
बिना नहीं रइता किल्तु धर्माम्ा, ठस रागकों अपना खरूप नहीं मानते | 
- पुण्य राग या पाप राग दोनों आत्माके खभाव नहीं हैं । जो प्रीतिरूप राग है 
सो भात्माका स्वरूप नहीं है । भशुभ रागसे पाप बन्ध, और शुभरागसे पुश्य 
नन्ध द्वोता है, किन्तु त्रिकालमें भी उनसे धर्म नहीं होता | यदि ग़गसे भद्ग 
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न हो तो वीतशा नहीं हो सकता, और वीतराग हुये बिना खतन्त्र नहीं हो 
सकता । रागकी ओरका झुकाव ज्णिककी ओर चेतन्यकी झोरका झुकाव भवि- 
नाशीकी शोर होता है ! रागको तोड़नेक्ी शक्ति सतकी शक्षिकी प्रतीतिमें भा 
जाती है। ग़ग भात्माका स्माव नहीं है, आक्षाकी पर्यायमें राग होता है 
किन्तु वह जड़ है क्योंकि चतन्यके भनुभवसे रागका अनुभव मिन्न है | 


जीवोंको ऐसा लगता है, कि जो राम है, सो मै हूँ, में राग रहित 
हो सकता हूँ ? किन्तु अरे भाई ! विकारी राग कहीं तेश स्वरूप हो सकता 
है ? यदि वह तेरा स्वरूप हो तो सदा तेरे साथ रहना चाहिये | किन्तु एग 
तो छ्णिक है, वह छ्वण छणमें बदल जाता है | यदि कोई शत्रु भा जाये तो 
उस पर ह्वेष होता है, और उसी समय यदि झपना मित्र था जाये तो द्वेष 
मिठकर राग हो जाता है | इसप्रकार राग - द्वेष बदलते रहते हैं | यदि राग - 
देष अपना स्वरुप हो तो चाहे जिस अवसर पर रागरूप या द्वेषरूप ही बना 
रहना चाहिये किन्तु ऐसा नहीं होता, इसलिये वह अपना स्त्रभाव नहीं है | 


जो लड़की पन्द्र वर्ष तक अपने माँ बापके घर रहकर वह्दीं रागकी , 
केन्द्रित किये हुई थी, वही विवाहके बाद सुराल जाकर आपने रागकों उस 
ओर बदल्ल देती है। इसप्रकार क्षणभरमें शग्में परिवर्तन हो जाता है। राग 
पुष्पका हो था पापका, किन्तु दोनों भात्मा के खरूप नहीं हैं। राग चिए- 
काल भात्माके खरूपमें है ही नहीं क्योंकि वह रूप नहीं रहता । जिसे ऐसे 
स्वरूप की खबर नहीं है, वह कौनसा मार्ग ग्रह करेगा ? यदि सन्‍्चे मांगे 
को न जानकर विपरीत मार्ग पर चन्न देगा तो सत्य मांगे और मी दूर होता 
जायगा | राग झात्माकी पर्यायमें होता है किन्तु वह दुःख रूप है, इस- 
लिये आत्माका स्वरूप नहीं है, किन्तु जड़ है। 


भव दसमी बात कहते हैं---देष मी आत्माका स्वभाव नहीं है। बह 
जणिक है | प्वेष बदल कर राग-रूप हो जाता है, यदि द्वेष झाव्माका स्वभाव 
हो तो यह एक सा ही बना रहना चाहिये, किन्तु वह एक रूप नहीं र्वता | 
देष दुःख रूप है, इसलिये वह आत्माका स्वभाव नहीं है | जब किसी व्यक्तिके 


जीवाजोबाधिकार : गाथा-३० से ५५ [ श्शम 


साथ द्वेष हो जाता है तत्र इतनी भारी अनबन हो जाती है कि उसका मुँह 
देखना भी पाप समभने लगता है, किन्तु यदि वह नम्न होकर उसके पास हो- 
कर छमा-याचना करता है तो वह अपने परिणामोंकों बदल कर कहता है कि 
मुझे आपके साथ अब द्वेंष नहीं है | इससे सिद्ध होता है कि द्वेष भाव मी 
क्ञणिक है, वह आत्माका स्वमाव नहीं है । श्रात्माके स्व-स्वभावकी पर्याय मी 
समय समय पर बदलती है किन्तु उसकी जाति एक रूप रहकर बदलती है, 
लेकिन विकारी पर्याय आत्माके स्वभावकी ( जातिकी ) नहीं है, और प्रतिक्षरा 
मित्र मिन्न रूपमें बदलती रहती है। वह एक रूप नहीं है, इसलिये आत्माका 
स्वभाव नहीं है | यद्यपि दंष्न आज्माकी पर्यायमें होता है. किन्तु वह शात्माकषा 
स््रमाव नहीं है, उसमें जड़का निमित्त है इसलिये वह जड़ है। धर्मी जीव 
समझता है कि रागद्वेपकी विकारी पर्याय मेर। स्वरूप नहीं है । मेरे पुरुषार्थकी, 
अशक्तिके कारण वह मेरी पर्यामे होती है, वह मेरा स्वभाव नहीं है किन्तु जड़ है। 
अब ग्यारहवीं वात कहते हैं--यथार्थ ततवकी अग्रतिपत्ति रूप श्रर्पातू 
भ्ुप्रात्ति रूप मोह जीतके नहीं है, यथार्थतत्लका अनादररूप मोद्द मी श्ात्माका 
* स्वभाव नहीं है श्रत्म तत्व नहीं किन्तु पर तत्ब मेरी सद्दायता करेगा, ऐसी 
मान्यता मोह है। आत्मा पर इृष्टिन जाकर पर पढार्थ पर दृष्टिका जाना 
सो मोद्द है | आत्मा परसे मिन्त ज्ञायक खरूप है, ठस स्वरूपको 
जक्षमें न लेना और पर स्वरूपको लक्षमें लेना सो मोह है | जो पचेन्द्रियके 
विषयोंगें सुख्ध मानता उसे ययार्थ ततबकी प्राप्ति नहीं होती । यपार्थ तल भाद्मा 
आनन्द खरूप है इसे दृष्टिम न लेना सो मोह भाव है। वह मोह मात 
क्षणिक है, जिसका फल ससार है | झराचार्यदेव कहते हैं, कि तुमे यथार्थ तब 
समझें नहीं भाता इसलिये त भाकुलित है, और शआकुलता मिथ्यात्व है | 
इसलियेमिप्यामाब रूप मोह आत्माका सरूप नहीं दे । यद्यपि वह चेतन्यकी 
श्रवस्थामें होता है, किन्तु उसमें परका निमित्तहै | वह भआज्माका खमाव नहीं 
है, हस- लिये जड़ है । ' 
लोग तमाम सास्तारिक कार्योमें-डाकटरी और वकालत भादियें युक्ति 
ज़गांते हैं, और तत्सम्बन्धी बातोंकों समझते हैं किन्तु जहाँ तलकी बात-भाती 
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है, वहाँ कहते है कि श्राप यह क्या कह्द रहे है ? हमारी समझे कुछ नहीं 
आता, और जो हम समभते हैं उसे आए व्यर्थ कर रहे है ! इसग्रकारकी मान- 
सिक ध्याकुलता ही मोह है । किल्तु हे भाई ! समझें नहीं भाता ऐसी व्या- 
कुलता तेरे स्वरूपमें नहीं है । यर्थात्‌ त्वके परिचयसे तत्वनी अप्रापतिरूप 
मोह व्याकुलता दूर हो सकती है। इसलिये श्रकुलित मत हो भगवान आध्मा 
व्याकुलताका नाश करने वाला है, रछ्क नहीं । सममरमें नहीं श्राता और 
तालिक बात जमती नहीं, यह सत्र मोह जनित भआकुलता है, इसलिये श्रात्म 
तत्वकी जिज्ञासा पूर्वक यथार्थ तबको पहिचान । फिर देख कि यह सत्र मोहके 
मुर्दें यों ही पड़े हुए हैं । मोह तेरे खरूपमें नहीं है इसलियें,,आकुलित मत 
हो | यदि निराकुत्ञता पूर्वक पुरुषार्थ करे तो यह सब समझे आ सकता है, 
और सत्यके सम लेनेसे मोह भी दृर हो सकता है, मोह तेश खरूप वहीं है; 
किन्तु तू निशकुल श्रविनाशी चिदानन्द स्वरूप है । तेरी चैतन्य अवस्थामें मोह 
होता है, तथापि वह तेरा खरूप नहीं है, किन्तु वह जड़ है। 

श्रव बारहवीं बात कहते हैं-मिथ्यात्व भ्रविर्गत, कघाय और योग 
जिनके लक्षण हैं वे समस्त प्रत्यय जीवके नहीं क्यों कि वे पुदूगल द्रब्यके 
परिणाम हैं इसलिये अपनी अनुभूतिसे मित्र हैं । 

भा ज्ञान घुख आदि अनन्त गुणोंका पिंड है, इसे भूलकर यह 
मानना कि-इर्द्रियोंके विषयोसि सुख होता है अथवा पुण्य-पापके परिणामसे मुझे 
सहायता मिक्तती है, सो मिथ्याश्व है । विपरीत दृष्टिवाला जीव विषयोंमें सुख 
मानता है, और वह उन्हें स्थायी समझता है, इसग्रकार उप्की दृष्टि सदा 
विषयों पर रहती है । ज्ञानीके अस्थिस्ताके कारण राग हो जाता है किन्तु वह 
विषयोंको त्रिकालखूपमें नहीं चाहता | वर्तमान विषयोंक्रे प्रति क्षणिक राग 
होकर छूट जाता है, उसकी दृष्टि त्रिकाल भात्मा पर रहती है । ज्ञानीके अल्प 
गग होता है, किन्तु उन्हें रागका राग नहीं होता । ज्ञानीको विषयोंकी ग्रधानता 
नही है, किन्तु उसकी दृष्टि आध्मा पर होती है, इसलिये आत्माकी ही प्रधानता 
है भ्ज्ञानीकी दृष्टि पर पदार्थों पर होती है, इसलिये उसे विषयोकी प्रधानता 
है, उसे विषभोके प्रति बहुमान है, और आत्माके प्रति नहीं है | मिथ्यात्व भाव 
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फा भर्च है, भ्ान्तिका भाव। च्ात्माका खमाव मूलकर सयोगी भावकों अपना 
मानना भिध्यात्व है, थे सर पुदूगलके परिणाम हैं, आत्मस्वमाव नहीं हैं| 
ययपि वे चेतन्यत्री पर्यायमें होते हैं, किन्तु चैतन्यकरे अविकारी श्रनुभवसे 
उनका अनुभव मिन्न है, इसलिये वे भातमस्वमाव नहीं हैं, किन्तु जड़ हैं | 

मिथ्यात्य, अविरति, कपाप, योग यह चारों प्रत्यय भर्थात्‌ श्रास्वव जीव 
के नहीं हैं | आत्मामें जो मलिन पर्याय होती है वह और मलिनताका कारण 
प्राप्त करके जो नवीन।कर्म भाते हैं सो आ्तत्र है। 

शरीर, इन्द्रिय, मन, इख्द्रपद, देवपद इत्यादिमें छुख मानना, और 
अपनेमें जो झुत्र है उसे भूल जाना सो मिव्यात्र है, मिथ्याल जड़की झवसा 
है। मिथ्याल झपने चैतन्पकी अयस्थामें होता है, और जड़में वे माव नहीं होते। 
मिथ्याभाव आत्माका खभाव नहीं है, इसलिये जो सयोगी मात्र होता है वह 
उसीका हे इसलिये जड़का है। वह अपने चैतन्यक्ा स्वभाव नहीं है ऐसा 
जानना, मानना और उसमें स्थिर होना स्वतन्त्र छुखका उपाय है। 

"ते नर मुद्ध मिच्छुन्ति, नेष्छुन्ति सुल्ल कारण” 

सर्व जीव घुख चाहते किन्तु खुखके कारणोंको ढूँढनेकी इच्छा नहीं 
करते, छुख तो भात्माक्े पवित्र स्व॒भावमें है किन्तु लोग परमें सुखकी कल्पना 
ब्रते हैं | आत्मा द्रव्य क्या है, उसका ग्रुण क्या है, उसकी पर्याय क्‍या है ! 
यह जानकर उसकी ग्रतीति कर | जो द्रव्य है. उसमें गुण, ओर पर्याय भी 
द्वोती है, तथा जो गुण ह्वोता है सो अपना प्रयोजन सूसकार्य किया करता है, 
जैसे-जश्ान गुण जाननेका, और चारित्र गुण रमणताका काये करता है, इसी 
प्रकर झनन्‍्त गुण अपना अपना कार्य क ते रहते हैं, व६ पर्याय दे । सिद्धों 
में मी भननन्‍त गुणकी अनन्त पर्यायें प्रति समय होती दी रहती हैं, अत्येक्ष गुण 
अपना अपना कार्य किया करता है, आत्मा ज्ञान भानन्‍द आदि अनन्त गुणों 
का पिंड दे उसका परिचय कर, घुख तेरे झत्मामें है. परे नहीं। झा 
टकोत्कीण सचिदानन्द मूर्ति है, इसका विश्वास न करके परक्षा विश्वास करना 
सो मिथ्यात्व है । देहमें विशजमान पंठन्य प्रभुका अनादर करके पका झादर 
करता है, भर्यात्‌ पिताके शत्रुसे मेल रबकर पिताका अनादर करता है । इसी 
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प्रकार चैतन्यमूर्ति परमात्म स्वभावका अ्रनादर करके विरोधी तक्षके साथ मेल 
रखना उसे अपना मानना सो शत्रुसे प्रीति करनेके समान है सयोगी भावका 
अनादर करना सो पिताका श्रनादर करनेके समान है। 
अविरतिका अर्थ है अत्याग भाव | ज्ञानीको विषयोकी रुचि नहीं 
होती किन्तु रुचिके छूट जाने पर मी कुछ आसक्ति रह जाती है, वही अबि- 
रति भाव है। अज्ञानीको त्रिकाल पर बस्तुक्रे प्रति रुचि रहती है, और ज्ञानी 
को नही रहती, किन्तु अस्थिरताके कारण वतमानमें क्णिकर भासक्ति रहती है । 
ज्ञानी होनेके बाद जब तक पूणे वीतराग नहीं होता तब्र तक बीच 
में साधक खभाव होता है । झात्मखभावत्रे समझ लेने पर तत्काल ही केवल- 
ज्ञान नहीं हो जाता, किन्तु पु९षार्थ करना पड़ता है | राग - द्वेष, हर्प - शोक 
को दूर करते हुए अस्थिस्ताके कारण कुछ लचक आ जाती है,-कुछ भासक्ति 
रह जाती है। ज्ञानी समझता है कि सयोगजनित पुण्य - पापादि मुझे शरण 
नहीं हैं, किन्तु मेश चैतन्यमूर्ति खभाव ही मुझे शरण मून है। ऐसी प्रतीति शोमे 
पर भी अह्प आसक्ति रह जाती है | अनन्तानुबन्ची कपायके दूर हो जानेसे 
अह१ भ्रासक्ति रह जाती है। वह अल्प आसक्ति क्रश, स्पिस्ताके द्वारा 
दूर करके केवलज्ञानको प्राप्त कर लेगा । अत्यागम्राव श्राक्षाकी पर्यायमें होता 
है, किन्तु वह आत्माका खभाव नहीं है, भात्माका अनुमव अत्यागमावसे मिन्न 
हैं, इसलिये वह आत्माका खरूप नहीं है किन्तु जड़ है। श्रास्क्तियें मेरा 
त्रिकाल खमाव नहीं है ऐसी दृश्टिके बलसे वह छूट जाती है, इसलिये जड़ है। 
आंत्माकी पहिचानके बिना कोई शरण भूत नहीं है | मरते समय शंख 
की पलक मी नहीं हिला सकता, अर्थात्‌ वह आँख मी शरण भूत नहीं द्वोती, 
शरीरका कोई अग शरणभूत नहीं द्ोता, बड़े बड़े वैद्य और डाक्टर मी शरण- 
भूत नहीं होते, दवा-औषघोपचार मी शरण भूत नहीं होते, व्यर्थ ही कॉडलिवर 
जैसी अपवित्र औषधियों खाकर दुगगतिमें चला जायेगा, किन्तुवे औषधियों तुमे 
नहीं बचा सकेंगी, कोई पर वस्तु तुमे शरण नहीं हो सकती, मात्र मगवान श्ात्मा 
ही तुके शरणभूत है | पर, परके, परमाणु, परमाणुके, और चैतन्य, चैतन्यके, 
क्ष है, इसप्रकार विभाजन करके स्थिर होना ही शरणमूत है। मेरा आधा ही 
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मुमे उत्तर देगा, इसके अतिरिक्त शरीर, मन, वाणी श्रोर श्वाप्त श्रादि कोई भी 
शरण भून नहीं है । भगपान भाध्माके श्रतिरिक्त कोई मी तुमे शरण भूत नहीं है, 
ऐसा जानना, मानना और उसमें स्थिर होना ही शरणुभून है | 

कपायके चार प्रकार हैं-क्रोष, मान माया, और लोभ । इनमेंसे क्रोध 
ओर मान द्वेपमें, तया माया और लोभ रागमें समाविष्ट होते हैं | चारों कपराय 
आत्माके नहीं हैं वे पुदृशलक्रे परिणाम है । उनका भझनुभव चैतन्यक्रे अनुभव 
से मिन्न है । कपाय चेतन्यकी अवस्थामें होती है किन्तु चैतन्यका खमाव नहीं 
है, इसलिये वह पुदृगलके परिणाम हैं । 

जब पिता पुत्रकों साथमें रखना चाहता है तत् बड़े प्यारसे भेरा पुत्र 
मेरा पुत्र कहद। करता है, और जब अलग करना चाहता है तब भाव बदल 
जाते हैं, मानो वह उप्तका पुत्र ही नहीं है। इसीप्रकार अष्मा चज्ञानावस्था्े 
कपायोंकों अपना मानता है, किन्तु जहाँ ज्ञान हुआ कि भावोंमें मेद भा जाता 


है कि यह क्रोधादिक मेरे नहीं हैं । 
अन्ञानी जीव अज्ञानरश यह मानता है. कि यह्द मेश्र ग्राम है, यह 


पैरा मुइल्ला, यद्द मेरी गली है, और यहद्द मेश मकान है, किन्तु हे भाई ! 
क्‍या यह सत्र कमी किसीक्रे हुए हैं * जेसे 'धी का घड़ा” मात्र बोलनेकी एक 
रीति है, कहीं घड़ा घीक़ा नहीं होता इसीपकार भ्राध्मा शरीखवान है यह भी एक 
बोलनेंकी रीति है, आत्मा कमी शगरी नहीं होता | क्रोधादि कषाय मी झात्मा 
के नहीं हैं क्योकि वे सत्र पुदूगलके परिणाम हैं । यह द्रव्यदश्टिते कपन है । 
वह आत्माकी पर्यायमें होती है किन्तु दरव्पक्षे खमावमें नहीं होती इसलिये जड़ 
कह्दा है | क्रोधादिका विकार त्रिकाल मेरे स्भावमें नहीं है ऐसी दृष्टिके बलसे 
चह "छूट जाता है, इसल्षिये उसे जड़ कहां है। 

योग - आक्मप्रदेशोके कम्पनकों योग कद्ते हैं। जहाँ प्रदेशोंक्ा 
क्रम्पन होता है, वहाँ कर्मके रजकण शआ्रात्मामें प्रवेश करते हैं | जब झाक्ष- 
प्रदेश श्स्थिर होते है तत्र कर्मके रजकश आक्रप्रदेशमें अहरण दोते हैं। 
क्रेवजज्ञानियोंके मी श्राक्षप्रदेशोंका कम्पन होता है, इसलिये वह्दों भी एक समय 
का बन्त्र होता है | 
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जब घीमें मैल होता है तत्र थी मलिन दिखाई देता है, किन्तु उसके 
दूर हो जाने पर निर्मल दिखाई देता है, इसीग्रकार आज्ार्मे जब शआद्चवका मेल 
होता है तब वह मलिन दिखाई देता है, किन्तु उसे दूर करने पर निर्मलता 
प्रगट हो जाती हे | वे सब मिथ्याल अविरति, कषाय और योगरूप शंख 
पुदूगलके परिणाम हैं वे आत्मानुभूतिसे मित्र हैं। आत्माके वेदनसे वह वस्तु 
मित्र है। आत्मानुभवके समय वे आख्व छः जाते है, अनुमबके समय उस 
शआंख्रवकी कोई वस्तु साथमे नहीं आती, इसलिये आत्माके वेदनसे वे सब 
क्सतुएँ मित्र हैं | 

जब जन्म हुआ तब शरीरका कोई नाम नहीं था, किन्तु माँ - बापने 
शरीरका नाम रख दिया और उसे यह मालुप हो गया कि यह मेरा नाम है, हु 
फिर बह उस नामका ऐसा अम्य सी हो गया कि जहों उसे किसीने बुलाया 
कि पन्नालाल | तो तत्काल इढ़ता पूर्वक उत्तर देता है कि 'जीः | किन्तु यदि 
कोई उप्तक्रे झत्माकों बुनाये कि है आत्मत्‌ ! तो उसका कोई उत्तर नहीं 
देता, क्योंकि उसे यह खबर ही नहीं कि खय कौन है | वह अपनेकों भूला 
हुआ है, और पर - शरीरके नामझ्ठा अभ्यासी हो गया है। किन्तु आचार्- 
देव कहते हैं कि हे भाई | तु अयनेकोी भूल गया सो क्या यह तेरा लक्षण 
है ? जैसे यदि पुत्रके बुरे लक्षण हो गये हों तो उसे पिता समभाते हुये 
कहता है कि बेटा | तुमे ऐसे उल्ठे लक्षण शोभा नहीं देते । इसी प्रकार 
भात्मा, यह शरीर मेरा है, प्रतिष्ठ मेरी है, राग मेरा है, इध्यादिख्पसे परको 
अपना मानकर विपरीत मान्यता, भविरति और कपाय इश्यादिके विपरीत लक्षण 
में रत हो रहा है, उससे आचार्यदेव कहते हैं कि यह तेरे आत्माका लक्षण 
नहीं है, भगवान आत्मा ज्ञान लक्षणयुक्त जागृतज्योति चेतन्यख्रूप है, और 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, तथा योग यह चारो आम्रत्र पुदूगलके परिणाम हैं, 
इसलिये जड़ है यह आख्व चैतन्यक्रे अनुभवसे मिन्न है, चैतन्यका अनुभव 
चैतन्य खरूपसे शुद्ध है । 

अब तेरवीं वात कहते है--- 

ज्ञानावरणीय, दरशनावर्णीय, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र 
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श्र अनरायरूप जो श्राठ कर्म है, सो वे भी जीवके नहीं है। आठों कर्म 
आतासे बाह्य है, वे भात्माके मीतर प्रविष्ट नहीं हैं, परन्तु वे बाह्य निमित्तरूप 
अवश्य है। यदि बह निमित्तरूप न हों और ज्ञानकी हीनादिक भत्रस्था न 
होती हो तो समस्त जीत्रेमिं ज्ञानके विक्रासका जो अन्तर दिखाई देता वह नहीं 
दिखना चाहिये | 

ज्ञानावरणीय कर्म-- 

किसी मनुष्यकी बुद्धि ऐसी तीत्र द्वोती है, कि बद्व जो कुछ एक 
बार पढ़ लेता है, वह सबका सब्र याद हो जाता है, ओर किसीकी बुद्धि उतनी 
मन्द होती है. क्रि बह्द वर्षों तक प्रयत्न करने पर मी अक्षर ज्ञान नहीं कर 
पाता | इसका कारण यह है कि तीव्र बुद्धि - मनुष्पने पहले कषाय कम की थी 
इसलिये उसके ज्ञानावग्णीय कर्मका कम बन्ध हुआ, और इसीसे वर्तमानमें ज्ञान 
का विकास अधिक दिखाई देना है, ओर मन्दबुद्धि - मनुष्यने पहले कपाय 
श्रघिक की थी इसलिये ज्ञानाकवणीय वर्मका अधिक वन्‍्ध हुआ था जिप्तसे 
उसके ज्ञानका विफास बहुत कम दिखाई देता है। श्री मद्राजचन्द्र किसी मी 
पुस्तकको एकवार पढ़कर याद कर लेते थे, उन्होंने मात्र सोलह वर्षकी भायु 
में 'मोक्ष माला! आदि की ऐसी सुन्दर रचना की थी कि पचास वर्षक्रा साधु मी 
नहीं कर सकता | उनका ऐसा बहुन श्रच्छा ज्ञानका विकास था, इसग्रकार 
कम बढ़ विक्रास होना पूर्व कृत ज्ञानावरणीय कर्मक्रे अधिक या कम बन्‍्ध पर 
आप्रित है | सम्यकृज्ञान प्रगट करना अपने वर्तमान पुरुषार्थे आधीन है | 
सम्पकुज्ञात पूपक्त विकासके अनुप्तार नहीं द्ोता किन्तु अपने चतमान पुरुषार्थ 
से ही होता है । 

सबके ज्ञानका विकास एक - सा नहीं किन्तु कम-बढ़ दिखाई देता है 
इससे ज्ञानाव णीय कर्म सिद्ध होता है | जब अपने ज्ञानकी अवस्था हीन परि- 
णमित द्वोती है तब ज्ञानावरणीय कर्मको निमित्त कह्दा जाता है, किन्तु वह कर्म 
श्रात्मक्रे स्रभावमें नहीं है | 


दद्ानावरणीय कर्म-- 
दर्शन सामान्य एकरूप देखता है । यह चेतन्यमिन्न है, और मिन्न है, 
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ऐसे भेद करके श्र्थात्‌ विशेष करके न देखे किन्तु जड़ सामान्य एकरूप श्मेद 
देखे सो दशन है । यह प्रतीति रूप दर्शनकी बात नहीं, किन्तु अवलोकनरूप 
दर्शनवी बात है | ऐसा दरशनका व्यापार ज्ञानी, अज्ञानी सबके होता है | 

(१) जैसे क्रिसी वालक्रको बचपन से अँधेरे भोयरे में रखा हो, 
और उमे बाहरकी वस्तुओरोंक्ा कुछ मी ध्यान न हो, पश्चात्‌ उसे बाहर निकाले, 
तो उसको यह ज्ञात नहीं हो सकता कि यह सत्र क्या है, पहले तो उसे सत्र 
सामान्य एक रूप मालूम होगा, बादमें जब कोई उससे कहेगा, तब उसे 
मालूम होता है. कि यह समस्त कसतुएँ मिन्न मिन्न प्रकारकी हैं, इसप्रकार भेद 
पक ज्ञान होता है । 

(२ ) जत्र बालकका जन्म होता है, तब तत्काल ही उसे सत्र एक 
सा मालूम द्वोता है, सामन्‍्य भेद किये ब्रिता सत्र एक समान मालूम होता 
है, कि-तु जब उसे पालनेमे छुलाते हैं तब उसे उसके स्पशेका अनुभव होता 
है, और बह रोने लगता है, इसप्रकार उसे भेद करके ज्ञान होता है। 

(३ ) जब्र कोई श्रपनेको नाम लेक' बुलाता है, तब उसे जाननेसे 
पृ उस ओर उन्मुख् होता है, वह समान्य-दर्शन है, तलश्चात्‌ यह जान 
लिया कि कौन बुला रहा है, सो यह विशेत्र ज्ञान है। 

इन दृष्टतोंसे यह ज्ञात होता है, कि एक्र बसस्‍्तुको जानते हुये उप 
श्रे ससे दूसरी वस्तुको जानमेक्री ओर जो उपयोग जाता है, उप्ठमें उस दूसरी 
बस्तु झो जाननेमे पूर्व होनेत्राला उपयोगका व्यापार दरशनोपग्रोग है। एक विचार 
में से दूसरे विचारकी ओर उपयोग जाते हुये दूसरे बिचारमें उपयोग पहुँचनेपे 
पूर्व होनेताला वीचका व्यापार दर्शनोपयोग है | पर विषयसे रहित मात्र आत्मा 
का व्यापार दशनोपयोग है । ऐसा सामान्य उपयोगका व्यापार ज्ञानी या भज्ञानी 
दोनोके होता हे । सामान्य एकरूप चैतन्य व्यापार दशन है, और विशेष 
मेद करके जानता सो ज्ञान है । दशनगुण मो आवरण करनेतराला दशशना- 
बरणीय कर्म है, वह आत्माका खभाव नहीं है | 

वेदनीय कर्म--साता और असताके मेदमे नेदनीय कर्मके दो 
प्रकार हैं । पृर्वभमें हिंसा, कूठ, चोरी इत्यादिके अशुभ परिणाम हुए हों तो 
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उनके निमित्तते अत्ताता वेढनीय कर्म वस्त्र होता है, और फिर जब अस्ताना' 
वेदनीय कर्म उदयमें श्राता है, तब द्वेपमें युक्त द्वोना या न होना शाह्माक्े 
द्वायत्री ब्रात है । अस्ताता बेदनीय कर्म अतिकून संयोग कराता है, किन्तु उस 
प्रतिकूनताका स्वीकार करना या न काना श्राल्षाक्रे द्वापक्री वात है। उद् 
प्रतिकूजताओे तयोगको इस नरेच्र या धरणेद् कोई भी वदलनेकों समर्थ नहीं है। 
पूर्व भवर्मे दया, दान या सत्य इस्याद़िके, शुभभाव किये हों तो उसके 
निमित्तसे साता वेदनीय कर्मका ऋन्‍्ध द्वोता है | साता वेदनाय कर्म साताका 
सयोग करता है, किस्तु उमरमे श्रनुकूलता मानना या ने मानना श्ात्माके हाथ 
दी वात है। नींच खोदते हुये यदि मणश्डार निकल आये तो वह पुण्यका 
मयोग है, किन्तु उसमें हर्प मानना भाताके गुराका अनादर है। साता, 
असातारूप वेदनीय कर्म आत्माका स््रभाव नहीं है, वह तो पुदृगलका परि- 
णाम है | धर्मात्माको मी कर्मी बाहरसे असाताका और कभी साताका संयोग 
होता है, किग्तु वह सब पूर्वकृत कर्मनुसार होता है| मद्दापापीकों भी रोग 
न हो, और धर्मात्माको रोग हो, तो यह सब प्र कृत कर्म - प्रकृतिका सगोग 
है | सनव्कुमार चक्रतर्तिकों मुनि हाने पर भी सात सौ वर्ष तक गलत कौढ़ 
का मयझूर रोग रहा था, फिन्‍्तु वे ऐसी प्रतीति पूर्ति श्रात्म समाधिमें-भात्मा- 
नन्‍्दमें लीन रहे कि रोग मेरा स्वरूप नहीं है, यह शरीरमें नहीं हूँ, मे तो पर 
से मिन्न चिदाननद आत्म! हैँ। ऐसे भान प्रवेफ श्राह्माकी समाधि, श्नन्‍द, 
लीनताको रोग नहीं रोक सकता | उसम्रकार धर्मात्मा चक्रवर्तिके शरीएें मुनि 
होते हुए भी मयद्भुर रोग था, और उधर निद्य पशुवध करनेवाले कप्ताईका 
शरीर निरोग हो सकता है, यह परापानुवस्धी पुण्यका फल है | पूर्यमवर्मे कपा्ों 
को कुछ मन्द किया ओर उसमें ग्रमिमान क्या था, जिसके फलखरूप कषयों 
को मन्द करनेसे मनुष्य हुआ और निरोग शरीर मिला, किन्तु वह मरकर नके 
में जानेत्राला है सो यह पापानुतन्धी पुण्य है। साता और असाता-बेदनीय 
कर्म आत्मार्मे नहीं है, वह पयोगी वस्तु है, आत्माका खमांव नहीं है | 
मोहनीय कर्स--इस कर्मकी २८ प्रकृतियों है जब आाक्मा भ्रारित 
की शवस्थामें प्रवृत्त होता है, तब यद्ष कर्म निमित्त द्ोता है | काम, क्रोषादि 
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के भाव खय करता है, तब यह कर्म निमित्त होता है, किम्तु वास्तव मोहनीय 
कर्म आत्मा्मे नहीं है | और जो झात्मामें नहीं है, वह आत्माको हानि केसे 
करेगा ? आत्मा्मे मोह कर्म नहीं है, तथापि यह माने कि मुमे; मोह कर्म हानि 
पहुँचाता है--तो ऐसी विपरीत मान्यताके लिये भी जीव खतम्त्र है। किन्तु 
बासतवमें मोहनीय कर्म श्रात्मामें है ही नहीं, श्सप्रकार मोहका विश्वास न करना 
और भात्माका विश्वास करना ही भात्माका खरूप है। 

आयुकर्म--शरीरकी स्थितिका नाम आयु है | श्रायुकर्म मौ झात्मा 
के नहीं है, वह तो श्रक्षयस्थिति खरूप है। शरीरकी स्थिति पे होने पर श्रात्मा 
उससे अलग हो जाता है, उसके बाद वह एक समयको मी नहीं रुक सकता। 
जितनी शारीरिक स्थिति (झरायु) पहलेसे लेकर आया है उसमें एक पल्मरकी 
मी घटा बढ़ी कोई नहीं कर सकता । चाहे जितना उपाय किया जाये किन्तु 
शरीरकी स्थिति जो बँध जाती है, उसी प्रकार रहती है, उसमें किंचित्‌ मात्र 
भी परिवर्तन नहीं होता । 

कुछ लोग कट्दा करते हैं कि पर्वतकी श्रमुक गुफामें ४०० या ७०० 
वर्षके योगी विद्यमान हैं, किन्तु यह बात सर्वथा मिध्या है, वर्तमानमें इतनी 
आयु नहीं होती | कुछ लोग कहा करते हैं कि श्रासनिरोध करके बेठनेसे 
मरण नहीं होता, किन्तु यह मी व्यर्थ है | चाहे जितना श्रासनिरोध करे, किन्तु 
जब्र झायु स्थिति पूरंण होना होगी, तब वह प््ण हुए विना नहीं रहेगी । भाथु कोई 
कम - बढ़ नहीं कर सकता | जब सर्प काटता है और मनुष्य मर जाता है तब 
लोग यह समझते हैं कि बेचात वे मौत मर गया, किन्तु यह मिथ्या है, क्योंकि 
जब भाथु पूर्ण हो रही हो तो विष चढ़ जाता है. और वह मर जाता है; यदि 
आयु शेष होती है तो विष उतर जाता है, और वह जीवित रहता है, इस- 
प्रकार आथुकी स्थितिके अनुसार ही सब कुछ होता है । 

आयुकर्मके चार प्रकार हैं-मनुष्पायु, देवायु, तियचायु और नरकायु। 
यह आयुकर्म मी आ्रत्माका खभाव नहीं है, किन्तु पुदूगलका परिणाम है। 
ऐसे पृथक भात्माकी श्रद्धा कर, यही तेश खरूप है । 

नामकमे--शारीरिक बाह्य संयोगोंका मिलना, शरीरदिकी रचना 

हरे 
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का होना, अच्छा कणठ मिलना, शरीरकी €ड्डियोंका सुद्ध होना, यश अभपयश 
का होना, शरीरके विविध आकारोंका होना, हयादि सव नामकर्मका पल है। 
नामकर्मकी ४३ ग्रक्ृतियों हैं| वह सब पुदूगलके परिणाम हैं, आम्ाका सन 
रूप उनसे मिन्न हैं । 

गोतकम--ऊँच - नीच कुलमें जन्म लेनेमें गोत्र कर्म कारण हैं। 
किसीका जन्म भगीके यहाँ होता है, तो किसीका आह्यणके यहाँ | वह गो+- 
कर्म भ्रामाका खरूप नहीं है | श्रात्मा भगी या ब्राह्मण नहीं है | यह सब्र 
गोत्रकर्मके कारण प्राप्त बाह्य फल है, यह पुदूगणकके परिणाम हैं मैं झात्मा तो 
ज्ञानानन्द हूँ, ऐसा विश्वास कर | गोत्र तो अमम्तबार आये और गये, किम्तु 
जआत्षप्रतीतिके बिना गोग्रकों अपना माना इसलिये चौरासीमें भ्रमण करना पढ़ा 
इसलिये संग्ेगी दृष्टिका त्याग कर और चिदाननद भगवान भात्या पर ही दृषि 


रख, तथा उसीवी श्रद्धा कर | 
अंतराय कर्म--जो कर्म दानादिक करनेमें विप्न डालता है, सो 


वह अतराय कर्म है| इसके पाँच भेद हैं-दानाम्तराय, लाभान्तराय, मोगान्त- 
राय, उपभोगान्तराय और वीर्यान्तराय | यह अतराय कर्म भी तुफमें नहीं है | 
तेश सखरूप आनन्दधन, अनन्त वीयसे परिषुणे है, यह विचारकर पुरुषार्थ काके 
बीतगगता प्रगट कर। अ्न्तराय कमे जड़ है, वह तुममें नहीं है | 

कुछ लोग यह कहते हैं कि हमारे पास सम्पत्ति तो है, किन्तु दाना- 
न्तगय टूटे तो दान दिया जाये ? किन्तु यह सब व्यर्थ है। यदि यू दृष्णा 
कम करे तो दानान्तराय बाघक नहीं हो सकता | स्वय पुरुषार्थ करके भात्मा 


की यथार्थ प्रतीति करना सो स्वयं अपनेको दान देना है, यह भम्यन्त दान है | 
लाभान्तराय कर्मका उदय श्रात्मार्मे नहीं है, लामान्तराय कर्मका उदय 


हो तो बाह्य वस्तु न मिले किन्तु अतरग - आत्मा लाम ल्ेनेमें लाभान्ततय 
कम बाधक नहीं द्वोता । किंतु बाह्ममें रुपया पैसा न मिले,बाह्य अनुकूलता ने 
मिले इत्यादि सब्न लामान्तराय कमका उदय है। झात्माका परिचय करके निजा- 
नन्द स्वरूप प्रगट करनेमें लाभातराय कर्म बाघा नहीं देता | क्ञाभान्तराय कर्म 


जड़ है, वह भात्मामें नहीं है | 
जिसका एकबार भोग किया जाय वह भोग है। मोर्गतराय कर्म 


श 
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भाव्माके पुरुषार्थ करनेमें बाधा नहीं देता, और वह आत्माका शआनद क्षेनेमें 
भी बाधक नहीं होता, किन्तु वह बाह्य संयोगोमिं बाधक द्वोता है । मह्दान 
सम्पत्तिशाली होने पर मी शारीरिक रोगके कारण दो रोटियों मी न खा सके 
तो यह भोगान्तराय करमका उदय है। उसके ठदयके समय शाति रखनेमें 
भोगान्ततय कमे बाधा नहीं डालता । 

जो बारंबार भोगा जा सके वह उपभोग है। भात्माके एक गुणकी 
अनन्त पर्यायें होती हैं, इस श्रपेज्ञासे गुण बारम्बार भोगा जाता है | उप- 
भोगान्तराय कर्म आक्माके आनन्दकों बास्खार भोगनेम बाधा नहीं देता, 
आत्ाके आनन्दका बारम्बार भोग करना सो उपभोग है । बाह्य वस्तु बारंबार 
न भोगी जा सके सो उपभोगान्तराय कमा उदय है, किन्तु वह उपभोगान्त- 
राय कर्म भ्राह्मखरूपको बारंबार भोगनेसे रोकता नहीं है। खय पुरुषार्थ नहीं 
करता तब उपभोगान्तराय कमको निमित्त कहा जाता है । 

वीर्यान्तराय कम जड़ है। यदि स्वय पुरुषार्थ करे तो वह बाधक 
नहीं द्वोता, किन्तु यदि स्वय पुरुषार्थ न करे तो वीयाँत्शाय कर्मको निमित्त 
कह्दा जाता है | अतराय कम तेरा स्वरूप नहीं है | 

संसारी जीवके साथ भाठ कम ज्गे हुए हैं, उनकी १४८ प्रकृत्तियाँ 
हैं, एक एक प्रकृति अनत परमाणुओंका पिंड है। श्ाके श्रावृत होनेमें 
आत्मासे विरुद्ध प्रकाके रजकण ही निमित्त होते हैं। 

आचार्यदेवने ज्ञानावरणीय आदि आठ को कहकर, श्रार्तों कम हैं 
ऐसा व्यवहार कद्दा है | यद्यपि वे सब कम हैं अवश्य, किन्तु वे आत्मा्मे नहीं 
हैं। और उन कर्मोके निमित्तते आक्षा्में होनेवाली ज्ञानादि गुणकी अपूर्ण 
अवस्था भी है, परंतु वह आत्माका अखण्ड स्वरूप नहीं है, यह कहकर पर- 
मार्थ बताया है | 

अब चौदहवीं बात कहते हैं-- 

जो पर्यात्ति योग्य और तीन शरीरके योग्य वस्तु ( पुदृगल स्कम्ध ) 
रूप नोकम है सो सब जीवके नहीं है | क्योंकि वह पुदूगल द्रव्यके परि- 
णाममय होनेसे आत्मानुभूतिसे मित्र है। आहार, शरीर, इन्द्रिय रवासोच्छूबास 
भाषा और मन यह छुट्ट पर्याप्तियों हैं | जब जीव माताके उदरमें आता है, 
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तब पर्याप्ति वैँधती है, इसलिये वह पुदूगलका खरूप है, भाश्माका स्वरूप नहीं 
इसप्रकार शरी/, भाहार ग्रहण, भाषाक्ा बोलना इत्यादि सत्र झात्माका स्वरूप 
. नहीं है । भीतर जो आठ पँखुड़ियोंके कमलके आकार मन है, वह मी पुदूगलकी 
रचना है आत्माकी नहीं | श्रा्षाके अतिरिक्त बाइरका जो जो सयोग मिलता 

है, वह सत्र पुदूशलका स्वरूप है भ्रात्माका नहीं | इसप्रकार ज्ञान, श्रद्धा, और 
स्थिरता करे तो मुक्ति हुए बिना न रहे । 

आहार लेगा, श्वासोच्चवास लेना, भाषा बोलना, इज्मादि छुह पर्या- 
प्तियाँ प्रत्येक सैनीपचेन्द्रियके बँधती हैं, जो कि सत्र पुदूगलकी रचना है, वे 
पर्यातियाँ भ्र्मामें नहीं हैं । भात्मा भाह्ार नहीं लेता, शवासादिको नहीं दिलाता, 
भाषा नहीं बोलता, आत्माक्रे लिये मन सद्दायक्र नहीं है, श्रामाके शरीर और 
इन्द्रियाँ नहीं हैं । श्रात्माका खरूप ऐसा निराला है, किन्तु जो श्रमिमान करता है 
कि-यह सब मे है, मै इसका कर्ता हूँ, सो मिव्यात्व है | मात्र जो वस्तु पंबध 
रूपसे पाई जाती है, उसे अपने रूप माने तब तक हित नहीं होता । समोगी 
कस्‍्तुके साथ श्ात्माका वास्तवमें सत्रव्न है ही नहीं । परवस्तु स्वतमन्न परिणाी 
द्रब्य है, उसे दूसश कैसे परिणमित कर सकता है ? इसलिये अपने खाधीन 
तल्वी श्रद्धा - ज्ञान करके उसमें रमणता करना सो यही मोक्षका कारण और 
हितका उपाय है | 

पहले जो पाँच शरीरोंकी बात श्रायी थी, उसमें शरीरकी बात कही 
गई है, और इस पर्याप्तिके कपनमें, ओौदारिक, वेक्रियक ओर आाद्वारक इन 
तीन शरीर योग्य पुद्ठल्ोंको लिया है। छुह्ट पर्याप्ति योग्य और तीन शरीर 
योग्य, वस्तुरूप नोकर्म है, ऐसा कह्दा है । पहले माताके उदरमें शरी?, ईद्रिय 
इब्मादिके सूचम पुदूगल बँधते हैं । छुद् पर्याप्तियाँ और तीन शरीर बँधते हैं 
यह कद्कर झाचार्यदेवने व्यवहार कहा है, और छुद्द पर्यात्ति योग्य दोनिकी चैतन्य 
की अवस्था भी है ही । इसप्रकार चेतन्यकी अशुद्ध अवस्थाका व्यवद्वार बताया 
है, परन्तु तह सांग ही आत्माके नहीं है, यह कहकर पस्मार्थ बताया है 

ग्रत्र पन्‍्द्रइवीं बात कहते हैं---जो कर्मोंके रसकी शक्तियोंक्रे ( भवि- 
भाग ग्रतिच्छेदोंके) समूहरूप वर्ग है, वद्द सब जीवके नहीं है, क्योंकि वह 


जौवाजौवाधिकार : गाथा-५० से ४५ | १४१ 


पुदृगल द्वव्यके परिणाममय होनेने आध्मानुभूतिसे मित्र है। 

जब आत्मा शुभाशुभभाव करता है, तब कर्म बन्ध द्वोता है। कर्म- 
परमाणुओंगें जो रस देनेकी ( फल देनेकी ) शक्ति बेंधती है, उसे श्रनुभाग- 
( रस ) कहते हैं | प्रत्येक कर्मके रजकणमें फल देनेकी शक्ति है। जिन रज- 
कर्णोंमें समान फल्न देनेकी शक्ति होती है, उसे अ्रविभाग प्रतिच्छेदू कहते हैं। 
उन अविभाग प्रतिच्छेदोंके समूहको वगे कहते हैं | अनुकूलताका मिज्नना और 
प्रतिकूलताका दूर द्वोना इस्पादि सत्र कम - रसका फल है। कर्मोंके रसकी 
शक्ति परमागुक्री अवस्था है, जड़की अवस्था है। आत्मा इनसे भिन्न है, इस 
प्रका'की प्रतीतिक्रा होना हित और घुब्कका मांगे है । 

कर्मरसके अविभागी प्रतिन्छेदोमें यह कष्ा गया है कि कम - रस झात्मा 
को भनुभव रप्त लेनेसे रोकता नहीं है, किन्तु तू भपने पुरुषार्थकी मदतासे श्रटक 
जाता है। यद्यपि कम रसके अविभाग प्रतिष्छेद हैं अवश्य, किन्तु वे किसीको पुरुषार्थ 
करनसे नहीं रोकते | कम रस कहकर आचार्यदेवने सर्वज्ञ मगवानके श्री मुख 
से निकला हुआ व्यवद्वार बताया है। यह सारा कपन करके श्राचायदेवने जैन- 
* दर्शीनझा सम्पूर्ण व्यवद्वार उपस्थित किया है | सर्वज्ष मगवानके श्रीमुखसे विनि- 
गत ऐसा व्यवहार जैनदशनके श्तिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं है | 

अब सोलहवें कपनमें कहते हैं |कि--उन वर्गोंके समूहरूप वर्गणा 
जीवके नहीं है | 

समान शक्तिवले व्गोंक्रे समूहको वगणा कहते हैं। भगधान आत्मा 
पगेणाके समूहरूप नहीं है, वगेणा पुदूगल द्रव्यकी रचना है, ऐसी श्रद्धा-ज्ञान 
करके स्थिर होना सो मोक्षका उपाय है | 

सत्रहवें कपनमें स्पधेककी बात है । मन्द तीत्र रस युक्त कमी दलोके 
विशिष्ट न्यासरूप (बगेणाओंके समृहरूप) स्पषक जीवके नहीं हैं | यह्षों न्यास 
(जमाव) कहकर यह कद्दा दे कि कोई तीव्र रससे कोई मन्द रससे या ऐसे ही 
भनेकानेक प्रकारसे मित्र मिन्न कालमें बेघि गये कर्म सब एक साथ उदयमें 
झआ जायें, सो उसे न्यास कहते हैं | इन परमागुओंके स्पर्षक रूपी हैं और 
भगवान आत्मा अरूपी है । वे स्पथक पुदूगल प्रव्यकी रचना हैं। भगवान 
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झात्तामें वे स्पधक नहीं है, वे सब पृद्वलके समूह आत्मामें नहीं हैं | भामाका 
अनुभव उससे मिन्न है | 

अत्र अठारहवें कपनमें भध्यात्मस्थानकी वात है | जब ख - परके एकल 
भध्यास हो, तत्र विशुद्ध चेतन्यपरिणामसे परथक्व जिनका लक्षण है, ऐसे अध्या- 
मस्थान जीवके नहीं हैं । 

अध्यामस्थान भर्पात्‌ अध्यवत्ताय, और अ्रध्यवस्ताय अर्थात्‌ विकारी- 
भाव | मूल पाठमें जो विशुद्ध शब्द है, उसका श्रर्थ शुभ परिणाम नहीं है | 
किन्तु वहाँ शुद्ध खभावकी बात है । उस विशुद्ध परिणामसे मिन्न जो पुण्य, 
पाप शरीर, वाणी और मनकी क्रिया है. उसे और अपने आत्माको एकरूप 
माननेका अध्यवसाय विपरीत अध्यवसाय है | 

शरीर, वाणी ओर बाह्य निमित्त मेरी सहायता करेंगे, ऐसा भाव अध्य- 
बसाय है। जब तक वह मात्र होता है, तब तक कर्म वन्‍्ध करता है. और 
संसार परिभ्रमण करता है | ख - परके एकाचका भाव अध्यवसाय है | चिर्मल 
पवित्र खभावकों भूलकर परको अपना मानना सो विपरीत पुरुषार्थ है, कृत्रि् 
भाव हैं| झात्मा आनन्दघन, टकोत्कीण भ्रक्त्रिम खरूप है, उसकी श्रद्धा, ज्ञान 
और रमणताको भूलकर परमें एकत्वकी बुद्धि करना सो अध्यवसाय है, वह 
अध्यवसाय झआत्माके स्व्रभावमें नहीं है, वर्योकि वह पुदूगल द्वब्यके परिणाम 
हैं | भष्यवराय अपनी चैतन्यक्री अवस्थामें होता है, किन्तु वह चैतन्यका स्व- 


भाव नहीं है | 

स्व - परक्रे एकलके अध्यासवात्ञे विकारी परिणामोंसे चेतन्यक्रे निर्मल 
परिणाम मित्र हैं। विकारी परिणामी लक्ष्य है, और निर्मल परिणामसे मित्र 
उसका लक्षण है। आत्मा लक्ष्य है, और निर्मल पर्याय उसका लक्षण है। 
चैतन्यके निर्मल परिणामसे श्रध्यवसायका मिन्न लक्षण है। वे सभी भध्यव- 
सायस्थान जीवके नहीं हैं। स्व - परके एकल्वकी बुद्धिकों ही मुह्यतया अध्यव- 
साय कहते हैं | अत्थिरताके अ्रध्यवसायकों मुख्यतया अध्यवराय नहीं कहते | 
आचायदेवने प्रृथक्‍्व लक्षण बताकर यह बताया है कि अ्रध्यवसानस्थान अव- 
श्य हैं, और इसम्रकार व्यवहार बताया है, किन्तु वे परिणाम श्रात्माके निर्मन 
परिणामोंसे मिन्न हैं, यह क्कर परमार्थ बताया है। अध्यवसाय चैतन्यकी 
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अवस्थामें होता है, पुदूगलके परिणामोंमें नहीं, किन्तु उस अध्यवसानका पुदृ- 
गलकी ओर कुझ्नाव है, इसलिये उसे पुद्ल परिणाम कहा है | 

परको अपने रूप माने और परसे अपनेकों लाभ होना माने सो 
यह बीतराग मांग नहीं है। आत्मा अखणड ज्ञानमूर्ति स्वतन्त्र मात्र है, उसका 
परसे किसी मी प्रकारका सम्बन्ध मानना सो भगवान सर्वक्ञक्ा पस्मार्थ मांगे नहीं 
है, किन्तु वह अपनी स्वच्चुन्दतासे माना हुआ मांग है। भीतर एक भी पुएय 
पापकी बृत्ति उद्चन्न हो वह मेरी है, और मै उत्तका हूँ इसप्रकार एकमेक रूप 
से मानना सो मिथ्या अध्यवसाय है, विपरीत शक्ल्प है, वह मगवान आत्माका 
स्वभाव नहीं, और वह वीतरागका मार्ग नहीं है । सम्पकृदरीन और सम्पकू- 
ज्ञानके होने पर अपना खभाव ही अपना माना जाता है, और परका खभाव 
पः ही माना जाता है। अपने स्वभावकों पररूप और परके स्वमात्रको अपने 
रूप न माने सो ऐसी निर्मल श्रद्धा - ज्ञान ही मोक्षका सर्वे प्रथम उपाय है। 

श्रत्र उन्नीसवीं बात कहते हैं--मिन्न मिन्न प्रकृतियोंकरे रसका परि- 
णाम जिनका लक्षण है, ऐसे अतुभागस्थान समस्त जीवोकि नहीं हैं, अनुभाग 
भर्थात्‌ फल देनेकी शक्ति। भिन्न प्रकृतियोंमें मित्न॒ मित्र रस ह्वोता है | किसी 
कर्मी स्थिति बाप ओर रस अधिक होता है, क्रिसी प्रकृतिका रस कम और 
स्थिति अधिक होती है। मेसे- शरीरमें कहीं छोटीसी फुन्सी हुई हो, और 
उसकी पीड़ा अधिक्न किन्तु स्थिति कम हो । और कुछ लोग ऐसे होते हैं कि 
जिनकी स्थिति अधिक, और रस थोड़ा हो, वे सत्र प्रकृतिया विपरीत मान्यता 
के कारण कषाय भाषसे वँधती हैं वह सत्र रजकणकी अवस्था हे, वह सारी 
राग पर्याय शरीम्में द्वोती है, भात्मामें नहीं। फल देनेकी शक्ति कर्ममें होती है, 
आत्मा्मं नहीं | प्रकृतिबध, प्रदेशवध, स्पितिबध, और 'भनुभागबध पुद्टल 
की रचना है, आत्म स्वभावक्री नहीं | आत्माके स्वभावक्री रचना ज्ञान और 
आनन्द है | जैसे पुद्लमें श्रनुभाग है उसी प्रकार भात्मामें मी है । आत्माका 
अनुभाग अर्यात्‌ भाक्षामें आनन्द रस है, वह रस परसे मित्र अलौकिक है, वह 
पुद्ठलके जड़ अनुभागसे स्वेधा मिन्न है | पुद्लका अनुभाग जड़ है | 

अत्र बीसवीं बात कहते हैं--काय वर्गणा वचन वर्गणा और मनो 
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वर्गणाओंका कम्पन जिम्तका लक्षण है, ऐसे योगस्थान मी प्तमस्त जीवोके 
नहीं हैं, क्योंकि वे पुल दब्यके परिणाममय होनेसे भाश्मानुभूतिसे मिन्न हैं । 

आ्रा्मामें योगके निमित्तसे कम्पन होता है | मनोवगंणा, वचनवर्गणा 
ओऔर कायवगेणाका जो कम्न कहा है सो निमित्तकी ओरसे कट्दा है, वास्तव 
तो, उन तीनों योगके आलम्नसे श्राक्म प्रदेशोका कम्न होता है प्रदेशोंका 
कम्पन होना मी झात्माका स्वभाव नहीं किन्तु विकारी भाव है | 

चक्कीके ऊपरका पाठ घूमता है, तब उस पर बैठी हुईं मक्खी भी 
घूमती हुई मालूम होती है, किन्तु वास्तवमें मक्खी अपने कषे्रकों नहीं बदलती, 
पाटके पूमनेसे ही वह मी घूमती हुई दिखाई देती है | इसीप्रकार भागा ढ्विक्षता 
नहीं है, कित्तु मत, वचन, कायके योगका पाठ फिरता है-कॉपता है, इसलिये 
साथ ही झ्रात्मा भी हिलता हुआ कॉपता हुआ ग्रतीत होता है, और उसका . 
च्षेत्रातर होता हुआ दिखाई देता है | कम्पन श्राक्माका खरूप नहीं है | मन, 
वचन कायका कम्पन पर है, उसके निमित्तसे झात्म प्रदेशोंका कम्पन होता है, 
वह भात्माका मृल खरूप नहीं, किन्तु पर निमित्तते होनेवाला विकार है| अ- 
देशोंका कम्पन आत्माका खमाव नहीं, किन्तु जड़के निमित्तते होनेवाला वि- 
कार है, इसलिये वह जड़ है, ज्रात्माके घरका नहीं है । जिसे निराला भाक्स- 
रूप जानना हो, वह इस मिन्नताकों जाने बिना सतके मार पर नहीं जा सकेगा। 

अब इ्कीसवीं बात (कहते हैं--मित्र मित्र प्रकृृतियोंके णरिशाम 
जिसका लक्षण है ऐसा बन्धस्पान समी जीवोंक्रे नहीं हैं, मिन्र मित्र प्रक्तियोंके 
परिणाम होनेका कारण जीवमे छोनेवाले विविध प्रकारके विकारी परिणाम हैं | 
जीवमें जैसे मित्र मित्र प्रकार परिणाम द्वोते हैं, वैसे जड़में सी मित्र मित्र 
प्रकारके प्रकृतिके परिणाम होते हैं, ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। कोई 
किसीका कर्ता नहीं सत्र अपने अपने कारणसे खतन्त्र परिणमित दोते हैं। 
मित्र मिन्न प्रकारकी प्रकृतियाँ - सब पुदूगलमय हैं भर जीवके विकारीप रि- 
णाम मी पुदूगलकी ओरके हैं, इसलिये वे मी पुदूगलके परिणाम 


कहटे गये हैं । 
प्रकृतिका बन्ध पुदूगतमे द्ोता है। बन्ध आत्मामें नहीं होता । बष 
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होनी पुदूगलका खभाव है, आत्माका नहीं | बन्ध और झात्मात्री विकारी पर्याय 
का निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है | वह सम्बन्ध मी आंत्माकी खभाव दृष्टिसे नहीं 
है । वह बन्ध पुदूगलका खभाव है | और भाव बन्ध जीव पर्याय की योग्यता 
है आत्माकी अनुभव उस बन्धसे अज्षग है । ८ 

बाईसवों कपनः--अपने फलको उल्तन्न करनेमें समर्थ कर्म अवस्था 
जिनका लक्षण है, ऐसे उदयास्थान भी जीवके नहीं है, किन्तु वे रजकरणोमें 
फलते हैं, आत्मामें नहीं | वे कम अपनेमें फल उत्पन्न करनेको समर्थ हैं, पर 
में नहीं। उनकी शक्ति श्रात्मार्मे फल उत्चन्न करनेकी नहीं है। कम रखये 
अपनी अवस्थाएँ उत्पन्न करते हैं आत्माकी नहीं। कर्मोक्े फलका आत्मामें कोई 
असर 'नहीं होता | एक तत्वका फल दूसरे तत्वमें कमी नहीं हो सकता | कम 
की अवस्था न तो आत्मामें श्रा सकती है, और न श्रात्माकी कार्यमें, यदि 
बस्तु इश्सि देखा जाये तो दोनोंकी अवस्थायें मित्र मिन्न हैं । १४८ प्रक्ृतियों 
'के उदयकी अवबस्था सत्र जड़की है| श्ज्ञानी मान रहा है कि कम फल देते 
हैं, तब राग - देष होता है, किन्तु कर्मका फल जड़में होता है, और राग - द्वेष तेरे 
आत्माकी पर्यायमें होते हैं, इसलिये कर्म फल तुमे राग - द्वेष नहीं कराता, 
किन्तु तृ ही विपरीत मान्‍्यतामें युक्त हो जाता है, तब राग -ह्वेष होता है। 
जब राग हेष आत्माकी श्रवस्थामें होता है, तब कर्म फल मात्र निमित्तरुपसे 
वियमान द्वोता है, इसलिये यदि वस्तु इष्सि देखा जाये तो कर्मका फल आत्मा 
में नहीं आता कर्मका फल भात्माका लक्षण नहीं किन्तु ऐसे परषक्ष तबका 
श्रद्धान्‌ - ज्ञान करना आत्माका लक्षण है। श्राम्ाका ज्ञान आनन्द रमण॒ता 
इत्यादि स्वरूप श्रात्मामें है, ऐसा मेद ज्ञान करना ही मुक्तिका उपाय है। 

तेईसवो कथन--गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कपाय, ज्ञान, संयम, 
दर्शन, लेश्या, मव्यत्व, सम्यकूल, संज्ञा और आहार जिनका लक्षर है, वे मागणा 
स्थान मी समस्त जीवोके नहीं हैं क्योंकि वे पुद्ृगल द्रव्यके परिणाममय हैं, 
इसलिये आत्मानुभूतिसे मित्र हैं | इन चौदद मागगणाओंका सक्तिप्त विवरण 
हसप्रकार है:- थे 
7 गतिका फल जड़में होता है, तथापि झज्ञानी मानता है कि मैं गति 
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वाज्षा हूँ, मतुष्प हूं, देव हूँ, तियेच हूँ, नारकी हूँ | यद्द सारी मान्यता जाति 
है यह चतुगैतियाँ आत्माका स्वभाव नहीं है, ओर गतिके निमिशसे रागीको जो 
यह्द विकल्नय द्ोते हैं कि मै मनुष्य हूँ, देव हूँ सो वे भी भात्माका स्वभाव नहीं 
हैं क्योंकि वे विकारी पर्यायें हैं, गतिक्रे निमित्तते ध्वोनेवाला विकल्प और चार 
गतियाँ आत्माका स्वभाव नहीं हैं | 

जो गतियोंको अपनी मानता है, वह चारों गतियोंमें रहना चाहता 
है, चारों गतियों मात्र ज्ञेय हैं, क्योंकि वे आत्माका स्वभाव नहीं हैं, मतुष्प, 
पद्ु, देव, और तारकी इत्यादि होना मेरा स्वभाव नहीं है, इसप्रकार ज्ञान 
करना सो आत्माका लक्षण है | गति श्रात्माका लक्षण नहीं है। यह कहा 
जाता है कि मनुष्य गतिके बिना चारित्र नहीं होता, केवलज्ञान नहीं होता, 
और मनुष्य गतिसे ही मोक्ष होता है, किन्तु ऐसी बात नहीं है; क्योंकि ज्ञान 
बातिमेंसे नहीं, किन्तु ख्मावमेंसे द्वोता है । वैसे तो मनुष्य गति अनन्त- 
बार मिल चुकी है, तथापि मोद्ष नहीं हुआ इससे सिद्ध हुआ कि महु- 
व्य गति मोक्त नहीं देती, किन्तु जब स्त्रय जागृत होता है तब मोक्ष होता 
है | दो, इतना सम्बन्ध अवश्य है कि जब मोक्ष होता है, तब मनुष्य गति 
विद्यमान होती है, किन्तु गति मोक्ष नहीं देती, इसलिये चारों गतियाँ भामा 
का खभाव नहीं हैं | यदि आत्मा गतिवान हो तो बह गति रहित नहीं हो 
सकेगा | गति जड़ है, ओर आत्मासे मिन्न है | 

पन्चेन्द्रियाँ मी जड़ हैं, जड़का खमाव हैं | यह तो भपनी भराँखों 
से ही दिखाई देता है कि इन्द्रियों जड़ हैं, तथा उन्हें अपना मानना सो 
स्पष्ट भूत्न है । यह जो इन्द्रियाँ दिखाई देती हैं वे पुद्ठल परमाणुओंका पिंड हैं, 
चैतन्यका खभाव नहीं । जो वस्तु अपनी द्वोती है, वह कभी छूटती नहीं है, 
किन्तु इन्द्रियों तो छूट जाती हैं, इसलिये वे अपनी नहीं किन्तु पर हैं, जड़ 
हैं, चैतन्‍्यका अनुभव उनसे मिन्न दे । 

अनन्त कालसे असतके मागमें भटक रहा है, इसलिये चौरासीके 
ऋबकरं फँस रहा है। औदारिक, वेक्रियक, भाद्वारफ, तेजस, कार्माण, शरीर 
जड़ हैं । उन शरीरोंकों अपना मानना, विपरीत दृष्टि है, झात्मा ज्ञानमूर्ति 
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है, उसे न मानकर दुसरेकी अयना मानना, ससारमें परिश्रतण करनेका मांग हे । 

योग मी आत्माका सतभाव नहीं है, और वह आत्मामें नहीं है । 
योगके पन्‍्द्रह प्रकार हैं । उनका व्यापार आत्माका धर्म नहीं है, क्योंकि उस 
में परका निमित्त होता हे | इसलिये योग जड़ है, वह आत्मानुभव से मित्र है। 

वेद आक्मार्मे नहीं है, वह आत्माका स्वभाव नहीं हे । वेदके तीन 
प्रकार हैं;।--स्ली वेद, पुरुष वेद और नपुसक वेद यह तीनों आत्मार्मे नहीं हैं। 
भत्मा तो ज्ञायकमूर्ति है, उसकी श्रद्धा न करके जो श्री पुरुष और नपुंसक 
वेदकों अपना मानता है वह मिथ्या दृष्टि है| भात्मा वेद-विकार रहित है | यदि 
ऐसा न माने तो स्वतन्त्र होनेका उपाय नहीं मिक्षेगा | निर्मल्न दृष्टि हुए बिना 
निर्मत्तताके पथ पर नहीं जा सकता, और इसलिये खरूपमें लीन होकर निर्वि- 
कार खरूप प्रगट नहीं कर सकता । वेद श्रात्माका स्वमाव नहीं है, श्क्माके. 
निर्मल, भनुभवसे वह मित्र है, इसलिये जड़ है। 

कषाय भी आत्माका स्वभाव नहीं है | कषायके चार मेद हैं-क्रो५, 
मान, माया और लोभ । इनमें पे क्रोध और मानका द्वेषमें तथा माया और 
लोभका रागमें समावेश द्वोता है । यह सब आ्रत्माका खभाव नहीं है | आत्मा 
अवबिनाशी ज्ञान और आनन्दकी मूर्ति है, और क्रोध - मानादि क्षेणिक विकारी 
भाव हैं। वे पर सयोग जनित भाव हैं इसलिये परके हैं अपने नहीं | मै 
कषायका नाशक हूँ इसलिये अकषाय स्वभाव हूँ । जो अपनेकों कपायवान 
मानता है, वह कषाय दूर करनेका ग्रयत्व क्यों करेगा ? यदि यह लक्ष॒में ले 
कि मै अकषाय स्वभाव हूँ. तो कषायकों दूर करनेका ग्रयई्म हो सकता हैं| 
यथधपि कषाय आत्माकी पर्यायमें होती है, तथापि वह दुर करनेसे दूर हो सकती 


है, इससे सिद्ध हुआ कि वह पर है, और आत्माके निराकुल अनुभवसे मिन्न 
है, इसलिये जड़ है। 


मति, श्रुत, अवधि, मन.परयेय और केवलज्ञान-पॉंचों ज्ञानके मेद 
मी आत्माका खभाव नहीं हैं | यहाँ यह बताया गया है कि सम्पकूदष्टि जीव 
श्त्माको कैसा मानता है । मात्र अखड श्रात्माकों लक्षमें लेना सम्पकृदशनका 
विषय है । ज्ञानके पाँच ग्रकारोंकों लक्षमें लेना मी सम्यकुदरशनका विषय नहींहै, ने 
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पाँचों प्रकार झाजामें नहीं हैं। साधक दशामें एक पर्यायसे दूसरी पर्याय 
निर्मततया बढ़ती जाती है, सो वह कर्मकी अपेक्षा रखती है | कर्मकी अपेक्षाके 
विना ज्ञानमें मी मंग नहीं पड़ता | यद्यपि यद्द पाँचों भंग चेतन्यकी पर्याय 
दवोते हैं, किन्तु वे कर्मकी अपेक्षाके विना नहीं होते, इसलिये वे जड़ हैं | 
अखंड झात्ममें वे पाँचों भग नहीं हैं, इसलिये वे पुद्लके हैं ऐसा कहा है। 

केवलज्ञानकी प्रातिमं मतिज्ञान और श्रतज्ञान का कता है। 
बीचमें किसीके पव्रधिज्ञान और मनःपर्यय ज्ञान होता है श्रोर किसीके इन 
दोनोंके हुए विना ही, सीधा केवल्ञज्ञान हो जाता है। 

मतिज्ञान पाँच इच्द्रियों और मनके द्वारा जानता है, श्रुतज्ञानमें मंतर 
निमित्त है, अवधि और मन'पर्ययज्ञाननन ओर इन्द्रियोंके विना सीधे ही 
आत्माके द्वारा मर्यादित रूपसे पर पदार्थोंको जानते हैं, और केवलज्ञान सीधा 
आमासे प्रत्यक्ष रूपसे समस्त लोकालोककों जानता है | ऐसे पौंच प्रकारके 
ज्ञानके मेद भी अखड आत्माका खरूप नहीं हैं । ऐसा सम्पकूदर्शनका विषय 
है। अल्लड आत्मा को लक्षमे लेना ही सम्पकृदशन है। पाँचों ज्ञान , ज्ञान: 
गुणकी पाँच अवसथाएँ हैं । मोक्ष मागको सिद्ध करनेंगे मतिज्ञान और श्रृत- 
ज्ञानकी पर्याय वीचमें श्राती है, परन्तु उन म्गों पर लक्ष देनेसे राग होता 
है । भग दृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु दृष्टिफा विषय अमेद है।....$“#. 

एक पर्यायसे दूसरी पर्याय श्रधिक अगठ हुई, उसमें कर्मकी भपेज्ञा 
होती है। मात्र ज्ञायकरका प्रकार लिया जाये तो उसमें भक्त नहीं होता मात्र 
निपपेज्ञ श्रात्माकों लक्षमँ लेनेकी यह बात है। ज्ञानकी पाँच पर्यायेमें निमितत 
के सदूभावकी और अमाबकी अपेक्षा द्वोती है। ज्ञानकी उन पाँचों पर्यायोक्रे 
मेदसे रहित निशपेत्ष भात्मको लक्षमें लेना, सम्यकृदशनका विषय है। पॉँचो 
ज्ञानकी पर्यायें आम न दों, सो बात नहीं है, क्योंकि पाँचों प्रकारकी पर्याय 
आश्मार्मे होती हैं | परन्तु उन पर बक्ष देनेते राग होता है, अखण्ड भाक्मा 
पर इृष्टि डालनेसे राग नष्ट हो जाता है। पाँच ज्ञानी पर्यायोको सम्यकृज्ञान 
जानता है, किन्तु दंष्टिका विषय अखण्ड झात्मा ही है। दृष्टि उन पाँच प्रकार 
के पर्याय मेदकों स्वीकार नहीं करती, पाँच पर्यायोंके मेदों पर लक्ष देनेते यंग 
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होता है, और अवण्ड आम १९ जो दृष्टि होती है, उसके बसे निर्मल 
पर्याय प्रगठ होती है | पाँच प्रक्राज्े मेर इृष्टिकरा विषय नहीं हैं. और उनमें 
परकी अपेक्षा आती है, इत्तलिये वे आत्माक्ा स्वरूप नहीं किन्तु पुद्गलके 
परिणाम हैं । तीयैकर देवने आत्माक्े स्रभात्रक्री घोषणा करते हुए क्या है कि 
झात्माक्रा एक प्रकार है, उसमें पाँच ज्ञान गुणकी अवस्थाओं पर लक्ष देना 
प्रमें लक्ष देनेके समान है | अभेद एक प्रकारसे शआत्माको लक्षमें लेगेसे निर्मल 
पर्याय प्रगठ होती है, मेद पर लक्ष देनेसे निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं होती | 

अखड एक भात्मामें शरीरके रजकण, आठ कर्मोके प्रकार और राग, द्वेष 
की विकारी अवस्था तो क्या, किन्तु ज्ञान गुणके पाँच भेद भी नहीं हैं। यथ्पि पोल 
प्रकारकी पर्यायें आध्मामें होती हैं किन्तु वे इृष्टिका विषय नहीं हैं। उनमें परकी अपेक्षा 
होती है, इसलिये पांच प्रकारके मेद श्रात्मार्मे नहीं हैं। अमेद-अखण्ड भाव्मा पर दृष्टि 
डालनेसे पाँचों ज्ञानकी निर्मल अवस्था प्रगः होती है, किन्तु यदि पाँच प्रकारके मेदों 
पर कक्ष दिया जाये तो वह पाँच प्रकारकी अवस्था प्रगट नहीं होती । 

आ्म्में ज्ञान गुण सप्रर्ण अनादि अनन्त है, उसमें अवधिन्ञान 
इब्यादि पाँच प्रकारकी दृष्टि करना सो मेद दृष्टि, खण्ड दृष्टि और पुदूगलके 
झाश्रयकी दृष्टि है, तथा भमेद दृष्टि, स्वाश्रयी दृष्टि है | 

मतिज्ञानके द्वारा पाँच इन्द्रियों और मनके निमित्तते विचार होता है। 
यद्यपि यह विचार अपने द्वारा होता है, किन्तु उसमें इन्द्रियों और मनका निमित्त 
होता है । मै शात हूँ, समाधिस्वरूप हूँ, आनन्दस्वरूप हूँ, इत्यादि जाने सो श्रुत- 
ज्ञान है। भ्वधिज्ञान अमुक प्रकारसे मर्यादाकों लेकर इद्रिय और मनके बिनों 
प्रंयपक्षरूपसे पदार्थोंको जानता है, परन्तु वह उपयोगके लगानेपर ही जानता है, 
एक ही साथ सब कुछ नहीं जानता। मनःपर्ययज्ञान भी इन्द्रियों भर मनकी 
संद्दायताके बिना दूसरेकी मनोगत पर्यायोको जानता है, किन्तु यह 
ज्ञान भी जब उपयोग डालता है तमी जानता है, एक साथ सबको 
नहीं जानता, कऋमश., ज्ञात होनेसे यह ज्ञान भी आप्ृ्ण है, परा- 
घीत्र है, इसमें कर्मका निमित्त है | यह मन.पर्ययज्ञान छुट्ठे-सातवे गुण- 
स्थानोंम भूलते हुए नग्त दिगम्बर मुनियोक्रे ही होता है| केबलज्ञान प्रपूर् 
ज्ञान है । इस ज्ञानमें समस्त स्व - पर पदार्थ उपयोगके बिना सहज ही प्रत्यक्ष 
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ज्ञात होते हैं | इन पाँच प्रकारके मेदों पर लक्ष देनेसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट 
नहीं होती, किन्तु वह भखगड श्ात्मा पर लक्ष देनेते प्रगट होती है | 

मागणाका अर्थ है भात्माको ढूँढनेक्े प्रकार, वे सब जीवके नहीं हैं, 
ज्ञानकी पाँच पर्यायोते झातमाकों ढूँढना आत्माका वास्तविक खरूप नहीं है। 
झात्मा एक अद्वएड ज्ञायक है, यदि उसे खबडें ढूँढने जाये तो अखड ज्ञायक 
नहीं मिलता, अल्षण्ड श्ात्माका वास्तविक स्वरूप द्वाथमे नहीं आता, श्रौर इससे 
पणे केवलज्ञान पर्याय प्रगट नहीं होती । यदि भात्माको दूँडना हो तो मति 
श्रुत ज्ञान आदिकी पर्यायमात्ररुपसे दूँढनेसे शरवण्ड श्राम्माका मूल स्वरूप नहीं 
मिलेगा, इसलिये भेदकी इश्टिसे शराममाकों ढूँढना छोडकः अमेद-सामान्य इष्टि 
से आत्माकी प्रतीति कर | भेद पर दृष्टि न डालकर सामान्य पर दृष्टि डाल तो 
पूर्ण पर्याय प्रगठ होगी | 

शाक्षा केवलज्ञान खरूप है, इसप्रकार केबलज्ञान पर्थायसे भश्माको 
दूँढनेके जो परिणाम हैं सो गग है, ओर जो राग है सो भपना स्वभाव नहीं, 
इसलिये वे पुदूगलक्े परिणाम हैं | केवलज्ञान पर्याय है, अखणड सामान्य गुण 
नहीं, उस पर्याय पर लक्ष देनेसे राग होता है, इसलिये केवलज्ञान प्रगट नहीं 
होता, किन्तु अखणड आत्मा पर लक्ष देनेसे केवलज्ञान पर्याय प्रगट होती है | 
झातमाको पाँच प्रकारके भेदोंमें दृढनेके जो परिणाम हैं सो राग है, ओर जो राग 
है सो भातमाक़ा स्वभाव नहीं है | किन्तु वह पुदूगलके परिणाम हैं, इसलिये 
ज्ञान मागेणा मी पुदूगलका परिणाम है। मागेणा कर्षात्‌ दूंढना। ज्ञानक 
मेदोंमें आत्ाको ढूंढनेसे रागके परिणाम होते हैं, ओर वे पर निमिततसे होने 
वाले परिणाम हैं इसलिये वे दूसरेके हैं । 

जैसे बादल सूर्यके आड़े भा जाते हैं, और फिर वे ज्यों ज्यों हटते 
जाते हैं तयों हों सूयका प्रकाश प्रगठ होता जाता है। इसप्रकार न्यूनाधिक 
ग्रकाशमें जैसे बादलोंकी अपेक्षा होती है, इसीप्रकार इस चेतन्यज्योतिर्मे पुरु- 
षार्थके द्वारा निर्मल - निर्मल पर्याय बढ़ती जाती हे, इसमें कर्मक्रे बादल कम 
होते जाते हैं, इसलिये वह परके श्रमावकी अपेक्षा रखती है | मात्र भखंणड 
चेतन्यप्रकाश भाव्मा निस्‍पेक्ष तत्व है। उसमें जो न्यूवाषिक पर्याय होती है, 
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उसमें परकी अपेक्षा होती ऐ। पाँच प्रकारके मेदों पर लक्ष जानेसे जो राग 
द्ोता है, बह राग परमार्थदष्टिके विषयमें स्वीकाय नहीं है, जब तक राग है, 
तब तक निर्तिकल्य पर्याय प्रगट नहीं होती | चेतन्‍्य मगवान स्वय सामान्य 
ज्ञान प्रकाश विम्ब्र है, उसमें पाँच प्रकारके भेद परमार्थदृष्टिके विषयमें नहीं 
होते । सातत्रीं गाथामें जैसी मात्र ज्ञायककी बात कही थी, वैसी ही यह है । 
सातवीं गाधामें यह कह्दा है कि गुणकरे मेद भात्मामें नहीं हैं और यहाँ यह 
कहा है कि गुणकी अवस्था झात्मामें नहीं है। 
क्षनादिकालसे तने भपने स्वरूपका श्रभ्यास ही नहीं किया, और जितना 
अम्यास किया है वह सत्र बाहरकी ही क्रिया है। यथार्थ तत्वक्ी प्राप्तिकी प्रीति नहीं 
की, और यह बात मी नहीं छुनी कि यथार्थ तत्व क्या है ? तब फिर छुने बिना विचार 
मी कहाँ से भा सकता है? तथा विचार किये विवा ज्ञान कह्ाँसे हो सकता है । 
ओर ज्ञानके बिना उसमें लीनतारूप चारित्र कहोंसे हो सकता है। एवं चारित्रके 
फिना मुक्ति मी कहाँसे हो सकती है * मेरे स्वरूपमें वेद - विकार या कषाय 
नहीं है, ऐसा जानने और माननेके बाद स्वरूप लीनताका प्रयत्न होता है । 
उस प्रयत्ञक्ो व्यवहार कहते हैं, किन्तु वह व्यवहार, जो कि यह अखगड 
स्वरूप-निश्चय स्वरूप कहलाता है, वह दृष्टिमि भानेक्रे बाद होता है। 
सम्पकूदशन और सम्पकृज्ञानकी पर्याय स्वयं ही व्यवहार है, किन्तु इष्टिके 
विषयमें अखंगणडस्वरूप होनेके बाद स्वरूपलीनतारूप चारित्रके प्रयक्षका 
व्यवहार होता है । 
मान्यताके बदल जाने पर, राग-द्वेषको छोड़नेका इच्छुक होता हुआ 
वह यद्द मानता है कि-मेरे खरूपमें राग-द्वेष या शुभाशुभ भाव नहीं हैं । 
ऐसा समभनेके बाद वह राग-द्ेषसे नहीं चिपटता, किन्तु उससे मुक्त छोता 
जाता है | जिसने अपने खभावक्रों नहीं जाना-माना, वह राग-द्ेषसे चिपकता 
ही रहता है, जब कि शुभाशुभ भावकोी अपना मान रखा है तब उनसे कैसे 
मुक्त हो सकता है ? मेरे खभावक्री शक्ति ही भला है, इसप्रकार अपने त्रिकात 
अखंड खभावकी स्व्रीकृतिके विना, विकारीकी स्वीकृति नहीं छूट सकती | मै 
शनर्दकन्द हूँ ऐसे खभावकी शक्तिको जिसने स्वीकार किया है, वह कहता 
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है कि मेरे खभावमें पुण्य-पाप नहीं है, जो पर्यायमें होता है, उसका नाश 
करनेके लिये मै तैयार हुआ हूँ | वह नाश करनेके लिये तैयार हुआ तब कह- 
जाया जा सकता है, कि वह आत्म खरूपकों स्वीकार करे । वह मनसे नहीं, 
अवशसे नहीं, शाझ्से नहीं, रागसे नहीं, किन्तु श्रात्मासे भ्रामाकों स्वीकार करे 
तब कहलाता है कि वह राग-द्ेषको-- शुभाशुभ भावकों नाश करनेके लिये, 
और गुणोको प्गट करनेक्े लिये तैयार हुआ है | अपने भरत और अविनाशी 
स्परभावकी सामथ्ये देख कर उसके बलसे कहे कि-मुममें राग-द्वेष नहीं है वह 
राग-द्ेषको दूर कर्नेका इच्छुक है | किन्तु पहल्षे जैसे राग-देषके भाव करता 
हो, वैसेके वैसे ही करता रहे, किसी भी प्रकारक्ी मन्दता न हो ओर कढ़े कि 
मेरे सवभा में राग-द्वेष नहीं है, तो ऐसा कहने वाला सर्वया मिथ्या है, वह ल- 
मावक्रों समझा ही नहीं | इसप्रकार कह कहकर क्या कुछ किसीको बताना है! 
जिसे आगे स्वमाववी श्रद्धा जम गई है, उसका राग-ह्वेष कम हुए विना नहीं 
रहता । मेरे सवमावमें रग-द्वेष नहीं है, ऐसी श्रद्धा हुई कि उसके बलसे वह 
राग-द्वेषका नाश अवश्य करेगा । ज्ञानी समझता है कि परोन्मुखता मुमे दित- 
कारी नहीं है, परोन्मुखतामें शुभाशुम भाव होते हैं, इसलिये परोन्सुखता मुमे 
हितकारी नहीं है, किन्तु स्वसन्मुखका झुकाव ही दवितकारी है क्योंकि उस्तमसे 
मात्र समाधि ही प्रशाहित होती है। सम्यकृदरीनका उत्कृष्ट परिणमन ही मुक्ति है 

परोम्मुख जीवोंको मात्र परमें ही रुचि हो रही है, उसमें कमी ऐस्ता 
स्प्त तक नहीं आया कि भात्मा मुक्त दो गया है | वह भाव कहते भा सकता 
है ? क्योंकि जितने गीत गाये हैं वे सब्र पर्के ही गाये हैं । आभ्ाके प्रेमके 
गीत नहीं गाये, उसकी रुचि नहीं की, श्रद्धा नहीं की, मै निर्विकल्प वीतराग 
स्वरूप हूँ, इसप्रकार जावा-माना नहीं, और फिर कहता है कि मेरे स्कमे 
विमान आया था, और मैं उसमें बैठा था, इसलिये अब मेरी मी कोई गिनती 
होनी चाहिये । किन्तु भाई ! तू अनन्त बार खरगमें हो आया फिर मी वा: 
ण नहीं हुश्ा तब यदि खप्ममें विमान आगया तो क्या हो गया * दूने झा 
' स्वभाव माहाह््यकी गत घुननेके भावसे नहीं छुनी इसलिये इन व्यर्थ 
दूसरी बातोमें महिमा मालूम दोने लगती है, इसलिये आत्माके खमावेकी बंति 
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अंतरंगसे रुचि प्रगट करके समझ । 

खरय्य भात्मा ज्ञायक खभावसे अखंड है, इसप्रकार लक्षमें ले लेना, 
श्रद्धा ले लेना ही सम्यकूदर्शनका विषय है। आत्मा ज्ञान मूर्ति अखंडानन्द 
सामान्य है, इसप्रकार श्रद्धा करना ही सम्यकूदरीन है, यही मोक्षका उपाय है, 
और यही हितका माग है, इसके भतिरिक्त दूसरा कोई मार्ग नहीं | 

आत्माका खभाव एक रूप स्थिर रहता है, उसका विश्वास करना 
मोक्ष दशा प्रगठ करनेका कारण है। शरीर, वाणी, मन, ओर कर्मके निमित्तसे 
जो भाव होता है, उसका विश्वास करनेसे झात्म खभाव प्रगठ नहीं होता, 
किन्तु-देव-गुरु-शात्र ने जो आत्म खभाव कहा है, उसका विश्वास-पअ्रद्धा करने 
से आत्म खमाव प्रगठ ह्वोता है। आत्म स्वभावकी श्रद्धाके साथ ही सच्चे देव- 
गुरु, शात्रक्ी श्रद्धा द्ोती है, किन्तु आत्म सवभाववी श्रद्धाके बिना मात्र देव- 
गुरु-शात्रकी श्रद्धासे आत्मस्वभाव प्रगट नहीं होता । देव - गुरु - शात्रसे कही 
मोक्ष दशा प्रगट नहीं होती, किन्तु उन्होंने जो भोक्ष मागे बताया है उसका 
विश्वास, ज्ञान और तदूनुसतार आचरण करनेसे झात्मामें से मोक्ष पर्याय प्रगठ 
होती है | मोक्ष पर्यायक्रे प्रगठ छोने में देव-गुरु-शास्रक्ा निमित्त होता है, 
किन्तु वे मोक्ष पर्यायकों प्रगठ नहीं कर देते । 

मीतर जो भाकुलता हो रही है, वह दु/ख है, उस झाकुलताको नाश 
करनेका उपाय शरीर, वाणी, पुण्य-पापके परिणाम, अथवा देव गुरु शाक्षमें 
नहीं हैं, किन्तु मीतर जो निर्विकार अनाकुल खभाव भरा पड़ा है, उसका बिर- 
वास-श्रद्धा करनेसे आकुलता दूर होती है, और विकारी पर्याय दुर होकर निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है | उस निर्मल पर्याय पर दृष्टि रखनेसे भी मोक्ष पर्याय 
प्रगट नहीं होती, क्योकि वह सत्र निर्मल श्रवस्था, अवस्थामें से नहीं भ्ाती 
किन्तु अंतरंगमें जो श्रुव खभाव भरा हथा है, उसीमें से आती है, इसलिये 
पर्याय पर दृष्टि डालनेसे शुद्ध पर्याय प्रगट नहीं होती किन्तु जो प्रूण ऐश्वर्य- 
मय द्रव्य है उसपर दृष्टि डाकनेसे शुद्ध पर्याय प्रगट होती है। 

पहले कह जा चुका है कि मागणाका श्रर्थ ढूंढना है | मै मति- 
ज्ञानी हूँ, अतज्ञानी हूं, अवपिज्ञानी हूँ, मनःपर्येय ज्ञानी हैँ और केवलज्ञानी हूँ, 

घर 
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इसप्रकार हू ढना सो ज्ञान मार्गणा है, जीवका खरूप नहीं | यह यपार्थ वस्तु- 
इृष्टिफी वात है | इष्टिका विषय क्या हैं यह वात है | दृष्टि ज्ञान मेदकों स्व 
कार नहीं करती किन्तु आानमें वे मेद ज्ञात अवश्य होते हैं, तथापि इश्टिका 
विषय भेद नहीं है | 

मोक्ष पर्यायक्रे प्रगठ वरनेमे बणे, रस, ग०, स्परी, पाँच शरीर, सख्यान, 
सहनन, अए कर्म, पर्याति, तपपकी श्रा्राप्ति रूप मोह, योगका कम्पन, गति, 
इन्द्रियाँ, कपाय, शुभराग, देव, युरु, शात्र, और पूजा भक्तिका शुभ विकन्न् 
इश्यादि कोई भी धर्मफा श्राधार नहीं *, इतना ही नहीं, कित्तु ज्ञानके पाँच 
मेद मी धर्मके श्राधार नहीं है, सग्यकृदशन, ज्ञान, चारित्रेकी निर्मल अवस्था 
भी धर्मका आधार नहीं है, वह दृष्टिका विषय नहीं है | वह निर्मल भवखा 
एकरूप सदा स्थायी प्रर्ण सामथ्यत्रान दब्यमें से आती है, प्रवाहित होती है | 
समर अवस्थाओंकी सम्पूण शक्तिवाला जो मैं हूँ उसकी श्रद्धा कहनेसे धर्म 
प्रगठ द्वोता है | सम्यकूदशन ख़य पर्याय है, जो कि धर्मका श्राधार नहीं है, 


किन्तु उस इृष्टिसे किया गया समूणे द्रव्यका विषय धर्मका आधार है| 
आत्मा जो श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, की जो निर्मल अग्रस्था प्रगट होती 


है, उस भग्स्थाकी दृष्टि करनेसे मी निर्मल अवस्था अगठ नहीं होती, क्योंकि 
निर्मल श्रवस्था भी निर्मलतारूपसे प्रतिक्षण बदलती रहती है, श्रोर द्रव्य एक 
रूप धुतखभाव है, सम अव्थाओंकी शक्ति दव्य्में भरी पड़ी है,--इसहिये 
द्रव्य पर दृष्टि पात करनेऐे निर्मल पर्याय प्रगट होती है | जो निरतर बदलवा 
रहे उस पर दृष्टि डालनेमे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती । इसग्रकार परिएर्ण 
वस्तुक्ा विषय करनेसे उस विषयके वलसे प्रथम मोक्ष मागे और अतिम केवल- 
ज्ञान प्रगठ होता है | धर्मके प्रारम्भ! भीदृष्टिका विषय है, और अत केवल- 


ज्ञानकों प्रगट करनेवाला भी वह है। 
श्रद्धाका विषय स्थायी होता है; किन्तु अद्धाकी और सणतावी पर्याय 


बदल जाती है। उस श्रद्ध। और रमणतात्री जाति भले ही एक हो, किन्तु वह 
दूसरे क्षण वदल जाती है। ओो बदलती है, भर्थात्‌ जिसका उद्याद - व्यय होता है। 
उसका आधार पर्याय नहीं है | पर्यायक्रा झाधार पर्याय नहीं होती, किये 
बस्तु होती है । जो प्रतिद्षण वदल जाती है, उसमें यह शक्ति नहीं है, कवि 
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वह पूर्ण पर्यायकों प्रगट कर सक्रे | साधक अवस्थाकी आपूर्ण पर्यायर्मे से पूर्ण 
पर्याय प्रगट नहीं होती, किन्तु बह वस्तुमेंसे प्राट होती है । में एक शुद् 
ज्ञायक हैँ ऐसी दृष्टिक बलसे परर्ण पर्याय प्रगठ होती है । 

विकारी अवस्थाका नाश करके सम्पूर्ण नि्िकार अवस्था प्गट करनी 
हो तो उप्तक्ना कारण ढूँढ! समूगे अश्खाक्े प्रगट होनेमें कौन 
कारण है ? क्या शरीरादि उसके कारण हैं ? पुण्य प्रापके भाव 
उसके कारण हैं, अथवा श्रपूर्ण ज्ञान, दीन, चारित्रकी पर्याय 
उसका कारण है ? अप्ण अवस्था पूणे अवस्थाक्े प्रगट करनेमे कदापि कारण 
नहीं हो सकती, अवस्थामेंसे अयस्था कमी मी अगठ नहीं होती, किन्तु मीतः 
जो पूर्ण खभाव विद्यवान है, उस पर दृष्टिका जल लगानेसे पू्णे पर्याय प्रगट 
होती है । सम्पकूदरन ज्ञान, चारित्रकी अपूर्ण अवस्था केवलज्ञानकी पू्णे झब- 
स्थाका अनतवों भाग है | उस श्रततवे मागकी पर्यायमे शक्ति नहीं है कि वह 
अनन्त गुनी पर्यायकों ग्रगट कर सके । मोक्ष मार्गड़ी अव्था अनन्तवों भाग 
है, और केवलज्ञानकी पूर्ण अवस्था उससे अनन्त गुनी हैं । अननतत्रे भागकी 
अवस्पामेंसे अ्रनन्‍्त गुनी अवस्था प्रगट नहीं हो सकती । जब पूर्ण अवस्था 
प्रगठ द्वोती है, तब शरीर और बिक्ारादि तो क्‍या किन्तु अप्वूर्ण श्रवस्था भी 
नहीं दती, मात्र पूर्ण अवस्था रहती है, जिसका नाम मेष है। जब अपूर्ण 
धवस्या मिटती है, तब पूर्ण अवस्था उ्चन्न होती है, इसलिये पूर्ण अवस्था 
पूंणे अवस्थाका कारण नहीं है, किन्तु पूर्ण अवस्था प्रगट होनेसे इते झपूर्ण 
झबस्था वीचमें झाती है | अपूर्ण अस्पाके बिना पूर्ण अवस्था पगट नहीं होती, 
इतना अप्ूणे अवस्था और पूर्ण अवस्थाके साथ सम्बन्ध है, किन्तु अप्रर्ण पर्याय 
पूर्णे पर्यायकी साधक नहीं है, हों, बह्द वीचमें श्राती है इसलिय आपूणे पर्याय 
को पूृणणताकी साधक पर्याय कहा जाता है, वह व्यवह्टर है | परन्‍तु वास्तवर्मे 
अतरंग्मे जो परिषृण खमाव मग हुआ है, उस पर इंडिया बल सगामसे सपूर्ण 
पर्याय प्रगठ होती है । 

पर्याय प्रगट शोती है, वल्तु नहीं, क्योंडि वह्वू तो अनादि अनम्त 
प्रगठ ही ९, उसे कोई ग्रगट नहीं करना चाहता, किस्तु पयागकों प्रगट करा 
घाइता है। लोग बइते है कि विकार कं चाहिये उप्तका अर्थ यह हुआ कि 
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निर्विकार अवस्था चाहिये है | वस्तु अनादि अनन्त प्रगट है, जो है, उसका 
नाश नहीं होता, और जो नहीं है, बह नवीन नहीं होती | मात्र रुपान्ता 
द्ोता है-पर्याय बदलती है । 

जो पर्याय प्रगट होती है, वह्द व्तुमेंसे होती है, क्यों पर्यायमेसे 
पर्याय प्रगठ नहीं होती | चतुर्थ गुणस्थानकी दशा तेरहें गुणास्थानकी दशा 
प्रगठ करनेक्री शक्ति नहीं है, किन्तु सम्पकृ श्रद्धाकी ( चतुर्थ गुणास्थानकी ) 
पर्यायसे किये गये विषयमें बह शक्ति है। सम्यकृश्नद्धा तो पर्याय है, उसने 
अलंगड वस्तुका भ्रद्धान किया है, इसलिये अखण्ड वस्तु सम्यकृश्रद्धाका विषय 
है, उस वस्तुक्े विषयमें तेरहवें गुणस्थान प्रगट करनेकी शक्ति है, क्योंकि 
बस्तुमें से पर्याय प्रगठ होती है, इसलिये बस्तुका विषय करने पर उस्तं से 
पर्याय ग्रगठ द्वो जाती है; पर्यायमें से पर्याय प्रगट नहीं होती । सम्यकृश्द्ध 
द्रव्य नहीं गुण नहीं किन्तु पर्याय है, और द्रव्य अनन्त ग्रुणोंका पिंड है। 
श्रद्वागुरा भनादि अनन्त है, उसकी दो अवस्थाएँ हैं,-सम्पकृश्रद्धा, मिष्याश्रद्धा 
इसलिये सम्पकूदरीन पर्याय है, और पर्याय व्यवहार है। विपरीत मान्यताका 
नाश दवोनेसे सम्यकूदशन प्रगट नहीं होता, क्योंकि नाशमें से उल्याद नहीं 
होता । नाशको उत्पादका कारण क्दना व्यवहार है। किन्तु वास्तव जो 
अत्ति ख़माव भरा पड़ा है, उसमें से सम्यकूदशन प्रगठ द्वोता है। सामान्य 
एकरूप खमाव पर दृष्टि डालनेसे सम्पकूदरशन पट द्वोता है । 

चतुर्थ गुणरस्थानमें सम्यकूदशन, पॉचवेंमें आवकल और छुट्टे-सातं 
गुणस्थानमें मुनित्व होता है, सो वह भी गुण नहीं किन्तु पर्याय है, सम्पकृ- 
दीन, सम्पकूज्ञान, और सम्यकृचारित्र, मी गुण नहीं किन्तु पर्याय है, क्योंकि 
बद्द प्रगट होती है। पर्याय, पर्यायका कारण नहीं होती, नाश उत्पादका कारण 
नहीं होता । चौथा गुण बदलकर पॉचवाँ होता है, इसलिये चौथा गुणखान पाँच 
मुणस्थानका कारण नहीं है, क्योंकि नाश उत्पत्तिका कारण नहीं होता, किन्तु उधपत्ति 
का मूल कारण सामान्य खभाव है। केव्लज्ञानका मूल कारण मी सामान्य- 
रूप वस्तु है | सम्यकूदर्शनकी पर्यायके बलसे, केवलज्ञान प्रगठ नहीं होता, 
किन्तु व सामान्यरूप वस्तुके बलसे प्रगठ होता है। सम्यकूदरीनकी पर्याष 
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मी, मैं एक संपूर्ण पदार्थ बर्तमानमें हँ-इसका विषय करनेसे प्रगठ होती है | 

सम्यकूदशनका विषय सम्यकूदरशनकी पर्याय नहीं किन्तु अख्लणड द्रव्य 
है। सम्यकृदरशनका भाश्रय भूतार्थ है। देव, युरु, शास्र तो क्या किन्तु सम्यकू- 
दरशन-ज्ञान आदिकी निर्मल पर्याय मी सम्पकूदशनका श्राश्नय नहीं है। 
निर्मल पर्याय पर मी लक्ष देनेसे राग होता है, और अखण्ड द्रव्य पर कक्ष 
देनेसे राग छूटता है, इसलिये सम्यकूदरीनका आश्रय अछणड ह्रष्य है। एक 
गुणका लक्ष करना भी सम्पकूदशनका विषय नहीं, किन्तु श्रनन्त गुणोंकी पिंड 
रूप कत्तु सम्पकूदर्शनका विषय है । 

जब हम ज्लायिक पर्याय पर विचार करते हैं, तो-क्ञायिक पर्यायके 
प्रगट होने पर उस पर लक्ष देनेकी श्वश्यक्ता नहीं रहती, और उसके प्रगट 
होनेसे पे, लक्ष कहाँ दिया जावे * जिसका अस्तिष्ल ही प्रगट नहीं उस पर 
लक्ष देना कैसा इसलिये लक्ष देना द्रव्य पर ही सम्भव है। शमेद खभाव 
की भपेक्षासे मेद अभूतार्थ है | यहाँ अभूतार्थका अर्थ यह्द नहीं है कि पर्याय 
के मेद सर्वया हैं ही नहीं | पर्याय है अवश्य, किन्तु उस पर लक्ष देनेसे राग 
होता है, इसलिये वह लक्ष हेय है, ओर एक मात्र सम्यकृदशनका विषयमभूत 
द्रव्य ही आदरणीय है। 

दृष्टिका विषय सामान्य है। वह दृष्टि प्रगट या अप्रगटके मेदको 
स्वीकार नहीं करती । उस दृष्टिके विषयमें वस्तु प्रगट ही है। पर्याय दृष्टिके 
विषयमें वस्तुकी पर्याय प्रगठ है या श्रप्रगट, ऐसा भेद - विकह्म द्वोता है, 
किन्तु वस्तुदृष्टिका विषय पारिणामिक भाव है। अपेक्षित पर्याय पर्यायार्थिकनय 
को विषय है । 

वस्तुदृष्टि पर्यायमेदको स्वीकार नहीं काती, इसलिये मति, श्रुप, केवल- 
ज्ञानादिकी पर्याय नहीं है, ऐसा नहीं, क्योंकि वह पर्याय है, और ज्ञान उसे 
जानता है। ज्ञान दृष्टिके विषयको जानता है, और पर्याथकों भी जानता है, 
वह प्रमाणज्ञान है। द्रव्य खय वर्तमानमें ही परिप्ण है। ऐसे व्यक्त-भव्यक्त 
के मेदसे रहित द्व्यके परिव्रण. अमेदकों विषय न करे तो श्रद्धा मिथ्या है, 
ओर जो पर्याय प्रगट है, या अग्रगट है, उसे न जाने तो ज्ञान मिथ्या है | 
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जो ज्ञान श्रद्धाके अलयड विपयको जानता है, वह अरपूर्ण पर्यायक्रों मी जानता 
है, इसलिये पुरुषार्थ चालू रहता है | ज्ञान पर्ण श्रोर अपूर्ण दोनोंको जानता 
है। जाननेके विपयमें सब कुछ है, किन्तु श्रादरणीयर्म एक है | 

मति, श्रुत या केवलज्ञानकी पर्याय, इप्टिके विपयर्मे भादरणीय नहीं 
है किन्तु उसे जानता है | मति, श्रतज्ञानकी खण्डरूप पर्यायत्ों अपनी और 
उन्मुत्च किये विना तबको नहीं सम्रका जा सकता | यद्यपि कस्तुक्े समममनेंमें 
वह वीचर्मे आती है, परन्तु वह बस्तु - दृष्टिका विषय नहीं है । मति - श्रुत ज्ञान 
की अपूर्णे पर्याय है, परन्‍तु उस पर लक्ष देनेसे राग होता है | मति, श्रत, 
अवधि इत्यादिकी शरप्रूणे पर्याय पर दृष्टि डालनेसे भ्रयत्रा उसके दुँढनेका विक- 
स्य करनेप्ते मोक्ष प्रगट नहीं होता । मोक्ष मार्ग भी व्यवद्वार है, इसलिये वह 
मी परमार्थतः मोक्षका कारण नहीं है, किन्तु दृष्टिका विषय - द्रव्य ही मोक्षका 
कारण है। 

मति, श्रुत, अवधि, मन.पर्यय और केवलज्ञान पर्याय हैं, इन पर दृष्टि रखनेसे 
केवलज्ञान प्रगट नहीं होना, किन्तु भखण्ड पिंड वस्तु पर दृष्टि रखनेसे प्रगंट 
होता दे । केबलज्ञान भी एक पर्याय है, और सामान्य श्रखणड पिण्डरूप 
बस्तु तीनों कालकी पर्यापोंका पिण्ड है, इसलिये केवलज्ञन मी एक भगवा 
है, अतः वह व्यवहार है । सिद्धोंमिं मी समय समय पर पर्याय द्ोती रहती है, 
ओर जो पर्याय है, सो व्यवहार है, इसप्रकार सिद्धोंमें मी व्यवहार है। पिद्ध 
की पर्याय मी साधक जीवोंक्रे अखगड वस्तु पर बक्ष देनेते प्रगण होती है, 
पर्याय पर लक्ष देनेसे नहीं | 

सम्पकृदर्शन खय पर्याय है, क्योंकि दर्शनगुण एकहूप अनादि-अन- 
न्त है, और सम्यकू तथा मिथ्यात्र उसकी पर्यायें हैं। जो स्थिरता प्रगट द्वोती 
है, वह मी एक पर्याय है, क्‍योंकि चारित्र - गुण भनादि - अनन्त एकरूप 
है, और उसकी स्थिर तथा अस्थिर दो पर्यायें होती हैं, इसलिये, सामान्य ख- 
मार से निर्मल पर्याय प्रग० होती है । अनन्त गुणोंकी पिण्डरूप अमेद 
वस्तु पर दृष्टि डालनेप्ते निर्मल पर्याय प्रगठ होती है । पर्यायमें से पर्याय अगंठ 
नहीं होती | 
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ज्ञायक खभावकी शक्षि ओर ऐरश्वय एक समयमें परिपृण विद्यमान 
हैं, उप्त पर दृष्टिक्ा भार देनेसे चतुर्थ, पंचम, और छुट्ठा श्रादि गुणस्थान 
तथा केवलज्ञान प्रगठ होता है। यही एक मांगे है । इसे चाहे आज सममे, 
कल सममे, इस मवर्भे सममे, दूसरे मत्रमें सममे! या पाँच - दस भर्वेकि बाद 
सममे, मिन्‍्तु इसके अतिरिक्त दूसरा मागे नहीं है | "एक होय श्रय कालमें) 
पंरमारयकों पथ”, कर्यात्‌ त्रिकालमें परमार्थका एक ही पंथ होता है, दो नहीं । 

कुमति, कुश्र॒ुन, और विभज्नावधि, यह तीन अज्ञान, और पांच ज्ञान, 
यह भाठ अकारवी ज्ञान मार्गणा हैं, उन मागेणाश्रोंमें शरात्माको दूँढनेका प्रकार 
है, बह जीवोंके नहीं है । मै किस अ्रवस्थामें हूँ, इसप्रकार मति - श्रुत इब्मादि 
अवस्थाके दूँढनेकी बृत्ति उत्पन्न होती है,वह मोक्ष कारण नहीं है, क्योंकि उसमें 
अपने कर्मोके आश्रयकी अपेक्षा आती है, भर आत्मा ह्ृब्य से, गुणसे, तथा 
पर्यायसे निरपेक्ष है । 

जब कि द्रव्य खय निरपेक्ष है, तब उसकी पर्याय मी निरपेष्ष 
होनी चाहिये । त्रैकालिक शुद्ध द्रव्य सामान्य है, उस सामान्यका 
पिशेष मी होना चाहिये । त्रिकालब्रब्यका विशेष, उस द्वव्यका वर्त- 
मान है, और जो वर्तमान है सो पर्याय है। इसप्रकार सामान्य - विशेष 
मिलकर सम्पूणे द्ृव्य है | द्रव्य श्रनादि - अनन्त है, उसी प्रकार दब्यका वते- 
मान मी अनादि - अनन्त एकरूय द्रव्याकार है. | वर्तमानके बिना द्रव्य नहीं 
होता, ओर द्रव्यका वर्तमान अप्वर्ण नहीं होता । यदि पर्याव श्रष्वू्ण हो तो 
वतुक्री पृणेता नहीं होती, इसलिये द्रव्य पूणे है, तथा उसकी पर्याय मी प्रूणे 
है | इसप्रकार द्वव्यमें निरपेक्ष पर्याय भनादि - अनन्त है । यदि निरपेज्ष पर्याय 
न मानी जावे तो वस्तु परिषू्ण सिद्ध नहीं होती । और यदि श्रपेज्षित पर्याय 
न मानी जाये तो सार और मोक्ष सिद्ध नहीं होते | जो राग - द्वेषादि बिकारी 
पर्याय होती है, वह अपेक्षित है। ओर केवलज्ञान इल्मादि निर्मल पर्यायकी 
उच्चत्ति ही अपेक्षित है, इसलिये द्व॒व्यमें निरपेक्ष पर्याय अनादि - अनन्त है । 
दृब्य, गुण, और कारणपर्याय तीनो मिर्मलरूपसे अनादि - अनन्त एकरूप हैं। 
यहाँ इड्टिक्रा विषय है, और इष्टि सम्यूणे निरपेत्ष दृब्यकों लक्षमें लेती है | 
अलणड द्रव्य पर दृष्टिका बल होनेसे पर्याय प्रग० होती है | यदि वास्तविक 
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इष्टिसे देखा जाये तो एक पर्याय प्रगठ होनेका कारण दूसरी पर्याय नहीं, किन्तु 
उसका सच्चा साधन अखणड द्वव्य है । पर्याय पर इृष्टि डालना साधन नहीं, 
किन्तु भात्मा पर दृष्टि खखना साधन है-कारण है । 

यह सत्र कहनेका ताथय यह है कि सर्व प्रथम विकारी भवसथाका 
विश्वास न करे, श्र्थात्‌ उसे अपना न माने, तथा यह विश्वाप्त मी ने रखे 
कि-मै निर्मल पर्याय जितना ही हूं, किन्तु अखण्ड द्व्यका ही विश्वास रखे। 
जिसने केबल ज्ञान प्रगट किका है, उसने अर्खदद्रव्य पर मुददढ दृष्टि खखकर ही 
प्रगठ किया है | 

ज्ञानगुण त्रिकांस एक रूप है, और भवस्था एक समयमें एक, 
दूसरे समयमें दूसरी, तथा तीसरे समयमें तीसरी होती है। इस प्रकार क्रमशः 
अनन्त श्रवस्थाएँ होती हैं वे सब एक झवस्थामें नहीं, किन्तु सदा स्थायी गुण 
में द्वोती हैं, इसलिये सदा स्थायी द्रव्य पर लक्ष देनेसे, समूर्ण खरूप प्रगट 
होता है | परणकी श्रद्धाके विता पूर्ण पयाय प्रगठ नहीं द्वोती । 

लोग कहते हैं कि आप तो सारे दिन आत्मा ही भामाकी बात 
करते हैं , किन्तु ऐसा कहने वार्लोसे हम पूछते हैं. कि तुम सब, सारे दिन 
क्या करते रहते हो ? खाना, पीना, व्यापार और नौकरी - इत्यादि ही तो सारे 
दिन किया करते हो ? जिसके आदि, मध्य ओर अवधानमें दुःख ही दुःख पाया 
जाता है, उसमें तुम पचास-पचास वर्ष व्यतीत कर देते हो, फिर मी ढसमें 
प्रीति बनी रहती है, और अ्रकुलाहट नहीं होती, किन्तु भात्माकी यह बात 
कमी मी प्रीति पूरे नहीं छुनी । यदि कोई एक बार मी भा्माक्षी बात प्रीति 
पूर्वक छुनले तो वह मुक्तिका भाजन है, ऐसा पदूमनदि आचार्यने कहा है। 
तादम यह है कि यह तत्रकी बात भतरगसे ग्रीति और रुचि पूरक झन,ले तो 
मुक्ति प्राप्त हुए विना नहीं रहे । सतअवणकी भावनाकी प्रवलतामें सतके ही 
निमित्त विथमान होते हैं | आचार्य पदूमनदिने यह कह्दा है, कि तलकी बात 
नहीं घुनी, किन्तु यह नहीं कहा कि तलकी वात नहीं पढ़ी - ताधय है कि- 
यदि मत्समागमक्े विना स्वय ही पढ़े-स्वाध्याय करे तो उसे क्या सममेंगा * 
इसलिये सत्समागमके द्वार पहले सतूल्वरूपकी बात प्रीति पूर्वक पुननी चाहिये | 
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जो जीव प्रसन्न चित्त पूर्वक सुनता है, और फिर विचार करता है कि भद्दो ! 
मेरे गुण पराश्रय रहित हैं, मे निरपेक्ष भाजा हूँ, तो वह निकट भविष्यमें ही 
मोक्षका भाजन होता है। घुननेवालेकी अमुक पात्रता तो होती ही है, तभी 
यह बात अतरंगमें जमती है, और उस पात्रताके होने पर ही, इस बातकी 
भांतरिक प्रीति जागृत होती है। ब्रह्मचर्यका रंग श्रमुक प्रकारसे कार्योकी - 
मन्दता तथा नीति, न्याय इत्यादिकी पात्रता होनी ही चाहिये । यदि इतनी 
पात्रता न हो, तो यह बात सुननेके लिये भी योग्य नहीं है | 

वर्तमानमें द्वोनेवाली अवस्था शरणभूत नहीं है, किन्तु भखए्ड झन- 
न्त गुण?से परिष्णे आत्मा ही एक मात्र शरण है। यह बात चेतन्यमें अंकित 
कर लेने योग्य है। जिसके हृदयमें यह बात अंकित हो जाती है, उसे केवलज्ञान 
प्रगट हुए बिना नहीं रहता । केवलज्ञान मी गुण नहीं किन्तु पर्याय है, क्यों 
कि बह सादि अनन्त अवस्था है, और गुण अनादि-अनन्त एकरूप होता है। 
इसलिये, समत्त, निर्मल पर्याय पर लक्ष देमेसे केबलज्ञान पर्याय प्रगट 
नहीं होती किन्तु अखंड द्वव्यपर लक्ष्य देनेसे केवलज्ञान पर्याय ग्रगठ 'द्टोती 
है। यह सम्यकूदशनका ध्येय है, और सम्यकुदरशनका विषय है । मोद्दा कैसे 
हो सकता है. उसका उपाय बनानेवाली अतिमसे अंतिम बात कही गई है । 

मंतिज्ञान, श्रुतज्ञान, ओर अवधिज्ञान, सम्यक्‌ होते हैं, यह उनकी भवस्था 
है | इन ज्ञानोंकी अवस्था न होती हो सो बात नहीं है, किन्तु उन पर इृष्टि 
रखनेसे यह भवस्थाएँ प्रगट नहीं होतीं। परन्तु सम्भूणी वस्तु पृ ऐस्वर्ययुक्त 
ध्रुव, निश्चल विथमान है, इस दृश्टिके बलसे मति, श्रत और पुंण केवलज्ञान 
अवस्था प्रगठ होती है । 

जैसे-कोई मनुष्य गर्म पानीको ठएडा कर रहा है, इस समय उसे 
यह घ्यान दे कि पानीमें सपर्ण शीतल खमाव सामान्यतया विद्यपान है, इसी 
विश्वाससे वह गर्म पानीको ठठा कर रहा है, किन्तु वह ऐसे लक्षुके बलसे पानी 
को ठणडा नहीं कर रहा है कि थोड़ी थोड़ी उष्णता चली गई है, और थोड़ा 
थोड़ा पानी ठण्डा हो गया है, किन्तु वह पार्नीमें सप्रृंण शीतलता विद्यमान 
दोनेके विश्वास पूर्वक पानी ठण्डा कर रद्द है पानी के गम द्वोने में अप्निका 
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निमित्त था क्या वद्द इस विश्वास पर पानी ठडा कर रहा है ! अथवा थोड़ा 
थोड़ा पानी ठंडा होता जाता है, इस विश्वास पर प्रानीकों ठंडा कर रहा है! 
या पानीमे सप्रण शीतल खमाव मरा हुआ है इस लक्षक्रे वल पर पानीको 
ठंडा कर रहा है ? इनमें से तीसरी बात सही है, पानी भद्वणद 
शीतलखभात्र भरा है, उसके लक्षक्े बलसे वह पानीको ठण्डा का रहा है। 
पानीमें जो वर्तमान शीतल अवस्था है, उस वतमान अवस्था में संपरर्ण शीतल 
गुण भरा हुआ नहीं है, हसीग्रकार वर्तमान समयकी श्रवस्था्, प्रिकाज 
अतस्थाकी शक्ति नहीं है; कुछ शीतल अवस्थामें, समूर्णे शीतलता नहीं है, 
भर्यात्‌ उस भ्रपूर्ण अवस्थामें संपूर्ण शीतल अवस्था नहीं है । 

इसीप्रकार सम्यक्दष्टिका लक्ष्य अमेदरूपसे श्रात्माक्रे सामान्य खमाव 
पर है, उस सामान्यरूप वस्तुकी दृष्टिके बलसे, मति, श्रुव, केत्रल इल्मादिफी 
पर्याय प्रगट होती है | भमुक् मंशमें निर्मल पर्याय प्रगट हुई, उस पर लक्ष 
देनेसे पर्याय प्रगट नहीं होती, किन्तु सप्रुण अवस्थाकी शक्ति दब्यमें एक समय 
में, सपृर्ण विमान है, उस पर इृष्टिके बलसे पूर्णता प्रगट होती है । उसके 
बलसे मोक्ष माग प्रगट होती है, उसके बलसे मुक्ति प्रगठ होती है। इस 
प्रकार अवस्था प्रगट होती है, हृव्य नहीं, क्योंकि, द्रव्य तो सदा प्रगठ ही है; 
किन्तु जो अवस्था प्रगठ होती है, क्‍या वह कर्मके निमित्तरर दृष्टि रखनेसे 
होती है * भमुक अशमें निर्मल पर्याय प्रगट हुई है, क्या उस पर दृष्टि रखने 
से प्रगठ द्वोती है ? श्रपवा जो अखण्ड खभाव भरा है, उस पर दृष्टि रखनेसे 
प्रगट होती है ? जिसे निर्मल अब्स्था प्रगठ करनी है, उसे पूर्ण भपढ़ ख- 
भाव ब्रिकाल अनन्त शक्तितते परिपृण द्रव्य पर इृष्टि जमानेसे निर्मल अवस्था 
प्रगट होती है। यह सम्यकृश्रद्धाका विषय है, इसलिये अवत्थामें से ढूँढना 
छोड दे और वस्तुमें इष्टि डाल, तब ही अवस्था प्रगठ होगी, अवस्था ढूँदने 
पे ग़ग होता है, और राग बिकार है, इसलिये ज्ञान मारगणा पुद्रलका परिणाम है। 

आचार्यदेवने 'जिनके लक्षण हैं? कहकर ज्ञान मागेणा और श्ञानकी 
पाँच पर्यायें हैं अवश्य-इसप्रकार व्यवद्वार बताया है, परतु साथ ही वे भर्ंड 
आात्माका ख़रूय नहीं हैं यह कहकर परमार्थ बताया है| इसी प्रकार सभी २९ 
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कंपनोमें समझ लेना चाहिये। ज्ञानमागणा लक्ष है, और मेद उसका लक्षण 
है; यह सब शआत्माके नहीं हैं, क्योकि अमेद आत्माका वह लक्ष और लक्षण 
नहीं हैं, इसलिये ज्ञान मागेण! मी जीवके नहीं हैं । 
अब संयम मागणाके सम्बन्ध कहते हैं । सयमते सात भेद हैं-- 
सामायिक, छेदोपस्थाना, परिहार - विशुद्धि, सूचंमस्तापराय, यथार्यात, सथमा- 
संगम, और असंयम | अविश्तमावकों श्रमग्रम कद्दते हैं | आत्मात्री प्रतीति न 
हो, और जो आसक्ति है सो मै हूँ, वह मेरा भाव है, ऐसी मान्यता भिथ्या 
दृष्टिके होती है। भासक्ति तो है ही, और मान्यता सी विपरीत है, इसलिये 
बह्द मिध्यालका असंयम है, ओर जिसे भात्मात्री प्रतीति हैं, वह भ्रासक्तिके परि- 
णाम मेरा खरूप नहीं हैं ऐसा मानता है, उसे आसक्किक्ती रुचि नहीं है, 
तथापि आसक्तिके परिणाम छूटे नहीं हैं, यह चौथी भूमिकाका असयम है । 
पाँचवें गुणस्थानमें आसक्तिका श्रांशिक त्याग होता है, और कुछ 
अशोमें भासक्ति रह जाती है, उसे संयमाप्यम कहते हैं । सामायिक, चारित्न 
छुट्टे-सातवें गुणस्थानवर्ती नग्न दिगम्बर मुनिक्रे होता है | वे सतमुनि ज्ञान, 
दरन, चारित्रकी रमणतामें लीन होते हैं, वह सामायिक चारित्र है। 
नग्न दिगम्बर मुनि खरूप - रमणतामें श्रत्यत लीन रहते हैं, किम्तु 
कमी कहीं, अह्प वृत्तिमे कुछ शिथिलता हो जाये तो वे ग्ुरुके पाससे छेद 
भर्यात्‌ प्रायश्वित लेते हैं,भोर खयय स्थिर हो जाते हैं,यह छेदोपस्पापना चारित्र है । 
जिन सत मुनिर्मोकी सयमलब्धि प्रगठ हुई हो, जिसके कि वे वन- 
" स्पति और पानी इत्यादि पर चलते है, फिर भी उनके शरीरसे हिंसा नहीं 
दोोती, यह उनका परिद्दारविशुद्धि चारित्र हे, परिद्दार विशुद्धि चारित्रमें ऐसी 
लब्धि होती है। 
दर्सें गुशस्थानवर्ती सत - मुनिके सुच्मसापराय चारित्र द्ोता है। 
चारित्रकी विशेष निर्मल पर्याय हो गई हो, और लोभका अतिमसे अतिम 
अत्यंत अल्पाश रह गया हो, ऐसी विशेष चारित्र की दशाकों सूद्म सापराय- 
चारित्र कहते हैं । 
जैसा चारित्रका खरूप है, बैसा सम्पूणे प्रगट हो जाये सो यथार्यात 
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चारित्र है। इस चारियें करपायका उर्धपा श्रभाव होता है। ग्याहवें 
गुणखानमें उपशम याहयात होता है, और बादइवें, तेह्वें तथा चौदहवें _ 
गुणखानमें ज्ञायिकपपाएयात होता है | 

भा्ममे चारित्र गुणा सदा त्रिकाल विधमान है, उसमेंत्ते वह भवस्था 
प्रगह होती है, परतु सयमकी अवलाकों हंढनेसे या उस पह दृष्टि रखने 
राग रहता है, इसलिये सबमके मेदमें सप्मको ह हनेसे सममकी भव प्रग 
नहीं द्वोती | किन्तु मैं आशा, अमेदरूपसे वीतरग सरूप हैं। अनन्त गुर्णो 
का पिण्ड शमेद आाक्मा है, ऐसी अमेद दृष्टिके बलसे बीतराग पर्याय प्रगट 
होती है | यदि असयमझ्ना त्याग कहूँ; तो संयम प्रगट हो ऐसे विकर्पसे तय 
प्रगट नहीं होता, किन्तु मेश ख़माव सदास्थायी समखरूप है, वीतताग खरूप 
है, ऐसी उस पर दृष्टि रखनेंसे प्यम अगट होता है । गुणा - गुणीका मेद मी 
पर्तुदृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु बासवमें तो अनन्त गु्णोकी पिषडहूप वस्तु 
ही इश्टिका विषय है| 

मैं परिषृण हूँ, ऐसी आक्षाकी पद्चिचान हो, कि तत्काल ही संयम 
नहीं हो जाता । चतुर्थ गुणखान हो और गृहस्वाक्रममें राजपाट का रहा 
हो, तथश्ात्‌ पुरुषार्थक्े बढ़ने पर पंचम गुशल्ान श्रोर मुनि भाता है | 
पुरुषार्थक्े बढ़ने पर रागक्रे घटाते घटाते और सथममें बढ़ते बढ़ते आगे आगे 
की पर्याय प्रगठ होती जाती है। मैं अखड हूँ ऐसी इृष्टिके बलसे शग कम 
होता जाता है, और निर्मल चारित्रकी अवस्था प्रगट होती है । 

सयमके मेद आत्मामें नहीं हैं। सयमभके मेदोंमे आत्माकों ४ ढनेसे 
राग होता है, ओर राग विकार है, तथा विकार अपना स्वभाव नहीं, इसलिये 
जड़ है, इस भपेज्ञासे संयम मगैणा मी पुदूगलका परिणाम है । सबकी 
पर्याय चैतन्यकी अबस्पामें द्वोती है, कहीं जड़में नहीं होती, किन्तु उस न्यूना- 
धिक्र पर्यायमें परकी अपेक्षा होती है, इसलिये उसे पुदृगलका परिणाम कहा 
है । दृष्टि सममके मेदकों स्वीकार नहीं करती | दृश्टिका विषय झमेद है, ज्ञान « 
का स्रमाव स्वफप्रकाशक है, वह चेतन्यक्रे अमेद स्वरूपको, ओर चैतन्यमें 
होनेवाले सयमके मेदोंकों भली भांति जानता है, किन्तु दृष्टि उन मेदोंकों स्वी- 
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कार नहीं करती, और उसमें परकी श्रपेज्ञा होती है, इसलिये संयम मार्णेणा 
पुदूगलपरिशाम है । 

संयमक्रे परका झाघार नहीं है । क्या संयमको शरीरका आधार है, 
या कर्म, विकारी पर्याय, अथवा निर्मल पूर्यायका आधार है ? किसीके आधार 
पर संयम नहीं है, किन्तु संयम्र अर्थात्‌ आातरिक स्थिरतारूप चारित्र,गुण 
भरा हुआ है, ओर चारित्र गुण अनन्त गुणोंका पिण्ड आत्मा हे, - उसके 
आधागसे वह प्रगठ होता है। पंच महात्रतोंके शुभ परिणामके आधारसे मी 
सयम नहीं होता | जब सयम प्रगठ होता है, तब शुभ परिणाप्त बीचमें आते 
हैं, किन्तु उनके आधारसे सयम नहीं होता, और संयमकी प्रगट द्वोनेवाली 
स्थिर पर्यायके झाधार पर भी संयम प्रगट नहीं होता, किन्तु त्रिकाल स्पिसता 
के बिम्ब, आत्मा पर दृष्टिके बलसे स्थिरता प्रगट होती है | संयमके प्रकार गुण 
नहीं किन्तु पर्याय हैं, क्योंकि वे मेद हैं और प्रगट होते हैं, इसलिये जो, प्रैका- 
लिक हृव्य विद्यमान है उस पर दृष्टि डालनेके बलसे संयम प्रगट होता है। 
इसलिये सयममागेणा सभी श्त्मार्थोके नहीं होती । 
चन्द्रमा स्व्य सोलह कलाओसे परिष्रणे है। उसमें राहु नित्य भाड़े 
श्राता है, ओर वह ज्यों ज्यों हटता जाता है, त्वों धयों चन्द्रमाकी एक एक 
कला अगठ होती जाती है। चम्द्रमामें द्वितीया, तृतीया और चतुर्थीकी कल्ाके 
भेद खतः नहीं हैं, क्‍योंकि चन्द्रमा तो सदा सम्यूणे है, किन्तु राहु उसके भाड़ि 
आता है, और वह ऋमशः हटता जाता है, इसलिये, दूज तीन, चौथ इब्यादि 
की ,कला प्रगठ होनेमें निभित्तकी भपेच्ञा होती है। इसीप्रकार ज्ञान खरूप 
आत्मा सम्रणे चद्रमाके समान है, उसमें जो पॉचमे छुट्टे, सातवें इत्यादि गुण- 
स्थानके भेदोंकी कलायें हैं, वे अखण्ड श्ात्मात्री भपेक्षासे नहीं हैं, किन्तु 
कर्मरूपी राहु आड़े आता है, जो पुरुषार्थके द्वारा हृठता जाता है, इसलिये 
पंयमकी कल्लाके भेद हो जाते हैं, किन्तु अमेद आत्माकी श्रपेज्ञासे वे मेद 
नहीं होते | उपरोक्त गुणस्थानोंके सममकी जो कला प्रगठ होती है, उस पर 
दृष्टि न डालकर सम्पूरी द्रव्य पर दृष्टि रखना ही सम्पूणे कलाओंक्रे प्रगढ 
होनेका कारण है | इसलिये संयमके मेदोंमें भामाको ढूँढना, विकल्पका कारण 
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है | अतः मुझे सामायिक या छेदोपसथापनादि चारित्र है, इसंग्रकार तयमक्रे भेदों 
में हूं ढनेसे सयम पर्याय प्रगट नहीं होगी, किन्तु सम्पूर्ण दरव्यमें दृष्टि ढालनेसे 
तयम पर्याय अगठ होती है, इसलिये दृष्टिके विषयकी भपेक्षासे सयम मागेणा 
मी आत्माके नहीं है । आचार्यदेवने सयममागेशा कह कह सर्वज्ञ मगवान 
क्रथित जैन दरीनका व्यवद्वार स्थिर रखा है, किन्तु वह अखणड आत्माका ख- 
रूप नहीं है, यह कहकर परमार्थ बनाया है | ज्ञान और सग्रमक्े मेदों पर कक्ष 
देना भात्माकी एक्रताकों तोड़नेवाला है। इसलिये भेद पर लक्षकी एकता 
पुदूगलकी ओर जाती है, अतः पृदृगलमय है । 
गति मार्गणास्ते लेफर यहाँ पुन क्दा जा रहा है-- 

पहले चार गतियाँ कही गई हैं, उसमें सिद्ध गति मिलाकर कुल पाँच 
गतियाँ भी कही जाती हैं। इन पाँच प्रकारोंमें से दूँ ढना, सो राग मिश्रित 
विचार है | अशगीकी, भमेदकी श्रद्धाके विना राग दूर नहीं होता | सिद्ध गति 
भी एक पर्याय है । उस पर्यायमें आक्माको ढूँढनेसे सिद्ध पर्याय प्रगठ नहीं होती, 
किन्तु परिपूर्ण अमेद आत्मा पर इष्टि डालनेसे प्रगठ होती है । 

मथ, मँसादिका भज्षक नरकमें जाता है, मायाचारके परिणामोसे 
तियैच गतिमें जाता है, सरल और भद्र मध्यम परिणामवाला मनुष्य ग्तिमें 
जाता है, दया, दानादिके शुभ परिणामोंकी मुझ्यतावाला देव गतिमें जाता है, 
और आत्माकी सम्पू् निर्मेल दशा प्रगट करनेवाला सिद्ध गतिमें जाता है | 

पाँच गतियोंके प्रकारसे झात्माको पाँच गतिवाल्ा मानने यपार्थ इष्ट 
नहीं है, झश्माका संच्चा स्वरूप नहीं दे | ससार भवस्था भनादि शांत है, 
और सिद्ध दशाका प्रगट होना सादि अनन्त है, तथा झात्मा वस्तु अनादि 
अनन्त है| भनादि भनन्त वस्तु खभाव पर इष्टि डालना सच्ची दृष्टि है, वह 
आ्ात्माका मूल खरूप है, श्रात्माके भेद कला भात्माका वास्तविक खरूप नहीं 
है, अखण्ड खरूप नहीं है। झ्राम्मा अनादि - भनन्त वस्तु है, उस पर इंष्टि 
डालनेसे सम्पृणे मुक्त दशा प्रगठ होती है। 

एक झाश्माकों पाँच प्रकारसे ढूँढना सो राग मिश्रित - कषाय - मिश्रित 
माव है | उस रागमें रुकमेसे राग भाव दूर नहीं होता, किन्तु सम ऐसवर्म 
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भरे हुए झात्मा पर इंष्टि एवनेसे राग दृ होता है। 

आत्मा - अनादि अनन्त एकरूप - भभेदरूप वस्तु है, उस ऋआात्मा 
का पौँच गतियेत्ति - पाँच प्रका'सि विचार करना सो ऐसे भेद वास्तत्रमे एक 
खखरूप शषत्मा्में नहीं हैं। पौच प्रकारसे विचार करने पर गग मिश्रित विचार 
नहीं छूटता । निर्विक्रार मोक्ष पर्याव पर लक्ष जाये तो मी राग मिश्रित विचार 
के भेद होते हैं, इसलिये श्रनादि धतन्त एकरूप पारिणामिक मांवसे वर्तमान 
समयमें जो भात्मा है, उप्त पर इष्टि डालनेसे वीनताग दशा प्रगठ होती है । 
आत्ममें सिद्ध पर्याय तथा चारो प्रकारकी गतियोंकी पर्याय होती है, किन्तु उस 
अवस्था पर लक्ष जानेसे ग़ग मिश्रित भेद होता है, और राग झ्ातमाका खरूप 
नदी है | इसलिये गति मार्गणा मी भात्माक्रे नहीं है । 

भात्मा सबसे अधिक समय निगोदमें रहता है, उससे कम समय देव 
गतिमें, उससे कम नरक गतिमें और उससे कम संगय मनुष्य गतिमें तथा 
सबसे भधिक समय - झननन्‍्त काल सिद्ध गतिमें रहता है । जीपने भाज तक 
सबसे कम भव मनुष्यके धारण किये हैं, यथपि मनुष्य भव मी अनन्ततार घारण 
कर चुका है, फिर मी वह सब्ससे कम अनन्त हैं । उससे भसंझ्यात गुता समय 
नरकोंमें श्रौर उप्तते मी भसंझ्यात गुना समय देवोंमिं, तथा उससे मी अनन्त 
युना समय तियेच और निगोदमें गया, एवं सबसे भधिक भनन्तानन्तगुना काल 
सिद्धोंमे है, और सबसे अनन्त गुना कम काल मुष्योमि है | 

पाँच प्रकारकी गतियोंक्रे विचारमे लगना सो कपाय मिश्रित बिचार 
है, इसलिये पाचों पकरारसे रहित आत्माकी अ्रद्धा करना सो सम्पकूदरशन है, 
जैसे सोनेके मिन्न मित्र गहने बनकर अनेक भेद हो जाते हैं. किम्तु उस मेद 
दृष्टिफों कुछ दीला करके सोनेके अमेद पिंड पर दृष्टि डाले तो एक मात्र अमेद 
शुद्ध सोना ही दिखाई देना है, ओर भेद पर दृष्टि डालनेसे गद्नोक्लि मिन्न मिन्न 
भेद दिखाई देते हैं, इसीउकार थाक्माक्ो उपरोक्त पाचों गतियोके मेदसे देखने 
पर उसमें भेद दिखाई देते है, किन्तु अनन्त गुणोंक्रे पिंड - अभेद शात्मा पर 
टृष्टि डालनेसे झगेद झात्मा ही दिखाई ठेता है । पॉँच प्रकए की गवियोके 
क्षाकाओे विचारमे तगनेसे एक प्रफाकी अद्धा नहीं होती । भागा पौच अकार 
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का है ऐसी मिथ्या दृष्टिकरे द्वारा अखणड सामान्य पर दृष्टि नहीं जाती | पांचों 
प्रकारकी गति मागणाएँ आक्षाके नहीं हैं | पाँच प्रकारके गतियोंके परिणाम 
पुदूगलके परिणाम हैं, क्योंकि वे रागके परिणाम हैं, वे रागके परिणाम चेत- 
न्यकी भग्रस्थामें होते हैं किन्तु वे भपना खभात्र नहीं हैं, प्रोन्मुख भाव हैं, 
इसलिये वे पुदूगलके परिणाम हैं,;इसलिये गति मार्मणा आत्माके नहीं हैं । 
ह भगवान आत्मा सामान्य एकरूप है, ऐसी श्रद्धा करना सो सर्वप्रय् 
धर्मकी इकाई हैं | गति इत्यादिके विचार साधकदशामें बीचमें झाते हैं किन्तु 
उस मेदरूप भाक्माका खरूप माननेसे निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं होती, किन्तु 
परम पारिशामिक भावों पर दृष्टि रखनेसे निर्मल पर्याय प्रगठाह्वोती है, ' दृष्टि 
मेदको स्वीकार नहीं करती, इसलिये गतिमागणा भात्माके नहीं है | यहाँ भखढ 
झात्माकी श्रद्धा करनेकी बात है । 

एक इन्द्िय, - दो इन्द्रिय, - तीन इम्द्रिय, - चार इन्द्रिय ओर पंरे- 
रिद्रियता आप्मामें नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु केवलज्ञान होता है तब जो 
अतिनिद्रियता आत्मा श्रगट होती है, वह मी एक अवस्था है, मेद है। भमेद 
झातमामें ऐसे मेदों पर दृष्टि करनेसे राग द्वोता है, बह्द राग आत्माका ख़भाव 
नहीं है, इसलिये इन्द्रियमागेणा आत्माके नहीं हैं । इन्द्रियोंमें भनिन्द्रियताका 
मेद मी आ जाता है। भात्मा भनिन्द्रिय केवलज्ञान अवस्था जितना ही नहीं 
है, इसलिये वह भात्मामें नहीं है, ऐसा कद्दा है । जो प्रगट द्वोती है, सो भर" 
स्था है, वह पर्यायदृष्टिका विषय है | द्रव्यदृष्टिमें प्रगट भप्रगटका मेद नहीं है। 
अनादि झनन्त अमेद वस्तु द्व्यदृष्टिका विषय है | 

भा्प्रतीति होनेके बाद, खमावमें स्थिर होने पर केवलज्ञान हुझा 
और तब झनिन्द्रिय हुआ, उसके बाद वहाँ इन्द्रियोंके द्वारा नहीं जाना जाता] 
केवलज्ञानी - भरददतों और सिद्धोंमें इम्द्रियों द्वार नहीं जाना जाता, * इसशिये 
यद्दों झनिन्द्रिय भवस्था द्वोती है । 

परेर्द्रियाँ और एक अनिन्द्रिय इसप्रकार छुद्ठ भेदोंका भाश्रय लेने 
पर एक प्रकारका झाश्रय नहीं रददता, और एक प्रकारके झभेदके भाश्रयके 
बिना सच्ची श्रद्धा नहीं होती | सच्ची श्रद्धा ही धर्मक्ी सबसे पहली इकाई है, 
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भू दशामें भेदके विचार भाते हैं, परन्‍तु यदि ययार्थ दृष्टि न करे और 
मात्र भेदमें ही जगा रहे तो धर्म प्रगट नहीं होता | सच्ची दृष्टिके बलके बिना 
झनिम्द्रिय भव प्रगठ नहीं होती । 

आचार्देवने पाँच इन्द्रियोंकी बात कहकर व्यवहार बताया है। 
यदि कोई यह कहे कि एकेन्द्रिता और पंचेन्द्रियता नहीं है; उससे कहा है 
कि व्यवद्वर ऐसा ही होता है; किन्तु वे सत्र भेद तेरे झामाका खरूप नहीं 
हैं। ऐसा कहकर परमार्थ बताया है | इद्रियाँ लक्ष्य हैं और उनके छुट्ट भेद 
लक्षण हैं। वे अभेद आत्माका लक्ष्य और लक्षण नहीं हैं, इसलिये इन्द्रिय- 
मा्गणा भाष्माके नहीं है | 

पृष्वीकाय, जज़्काय, तेजकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय, प्रसकाय, 
और भकाय, इन सात प्रकारके भेदोंके रागमें लगना दृष्टिका विषय नहीं है, 
परन्‍तु ज्ञानमें वे भेद ज्ञात होते हैं, अप्रूणे दशामें उनके विचार मी क्षाते हैं, 
परंतु वस्तु दृष्टि उन भेदोंकों स्वीकार नहीं करती | उन भेदों पर लक्ष जाने 
से ग़ग द्वोता है । यद्पि राग चेतन्यकी भवस्थार्मे होता है, किन्तु वह अपना 


खभाव नहीं है। राग परोन्मुद्भाव है, इसलिये वह परका है, भतः का्मे- 
मागेणा आशाके नहीं है | 


खानमें से तत्काल निकाझ्ले गये पत्पपके ठुकड़ेगें असंख्यजीव होते 
हैं. वह प्रथ्वीकायिक है । तालाब, नदी, इ्मादिके पानीकी एक वूँद्म असंझय 
जीव होते हैं वह जलकायिक है, भग्निके एक करामें असंएयजीव हैं, वह 
अग्निकायिक है । वायुर्मे जीव है, ओर वनस्पति मी जीव है, तथा प्रस- 
कार्यें मी जीव हैं। दो इन्द्रिय, तीन इंद्रिय, चार इद्रिय, पाँच इंद्रियकों ्रस- 
काय कहते हैं। ओर छुद्द काय रहित - अकाय मोज्ष है। मोक्षमें कोई काय 
नहीं है। उन सात ग्रकारके कार्यो भेदका विषय छोड़कर एक अभेद भात्म| 
को विषय करके उसमें लग जाना सम्यकूदरीन है। पर की छुद्दकार्योंसे मेश 
क्या प्रयोजन है ? झा्मामें प्रगट होनेवाली श्रकाय अवस्थाके भेद पर त्क्ष 
करके रुकनेसे मेरा क्‍या प्रयोजन है ! चेतन्यमें जो अपस्था होती है, उतना 


मात्र सखृ्ण चेतन्यका ख़रूप नहीं है। सात प्रकारके कार्योका विचार राग- 
। 


३७० ] समयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


मिश्रित परिणाम है, और काय मागेणामं आरत्माकों ढूँढना सो झामाका वास्त- 
बिक स्वरूप नहीं है । 
पन्द्रह प्रकारके योग और अयोग मिलाकर सोलह प्रकारके भेदका 
राग आत्माके एक प्रकारका विषय करनेंगे सहायक नहीं होता, उन सोलह 
प्रकारके भेदोंमें लगनेसे झात्माका निर्विकल्प श्रनुभव नहीं होता | योग भाग्मा 
की बैभाविक श्रवस्था है, और अयोग आत्माकी खाभाविक अवस्था है । योगों 
के भेद लगनेसे राग होता है, और राग परोन्मुखताका भात्र है, इसलिये वह 
पुदूशलका परिणाम है, अतः वे सोलह अ्कारकी मार्गणाओंके विचार भोशा 
के नहीं हैं | 
स्नीवेद पुरुषबेद नपुसकवेद, और अवेद, भाणाके नहीं हैं | बी- 
वेद और पुरुषवेदकी वासनाका द्वोना सो वेद है । तीनों वेदोंका नाश होने 
पर अवेद होता है। यह भवेद अवस्था नवमें गुणस्थानमें होती है |. तीन 
'अकारके वेद ओर चौथे शअवेदमें झराम्माको ढूँढना सो शागमिश्रित विचार है | 
चैतन्यभगवान सामान्यखरूपसे ज्ञायक्योति है। इसे चार ग्रकारके मेदोमि 
लगानेसे श्रमेद अवस्था प्रगट नहीं होती | भवेद अवस्थापर लक्ष देनेसे भी 
अवेद अवस्था प्रगठ नहीं होती, किन्तु उसमें रागमिश्रित परिणाम होते हैं | 
अखणड ज्ञायक विग्ब पर दृष्टि डालनेसे अवेद अवस्था प्रगठ होती है, इसलिये 
बेंदमार्मणा श्रात्मके नहीं है । 
चार प्रकारकी कपाय और भकषाय - पाँचों मेद आात्माके नहीं हैं | 
एकरूप खभावमें इन पाँचों प्रकारके मेदोंके विषयका महत्व नहीं है, किन्तु वे 
गौण हैं | अवस्था पर दृष्टि डालनेसे अवस्थाकी अशुद्धता दूर नहीं होती किन्तु 
जो चैतन्य अखण्ड ज्ञायकविम्ब है, उस पर दृष्टि डालनेसे भनन्त निर्मल पर्याय 
प्रगट हो जाती है। 
खण्णके एक पाट पर दृष्टि केसे उसके समस्त आमूषणोंके मेदों 
“का उसमें समावेश हो जाता है, उसी प्रकार एक ज्ञायकपर लक्ष कपनेसे चैत- 
न्यकी समस्त पर्यायके मेद उसमें समा जाते हैं । 
“ - - क्षपाय और अकरषायके मेद अलगड़ आतमाका ख़रूप नहीं हैं, वें पे 


& ५ 
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पर्ययें चेतन्यकी अवस्थामें होती हैं, किन्तु एक समय एक पर्याय होती है | 
क्रोधके समय क्रोध, मानके समय मान, मायके समय माया, और लोभके 
समय लोभ होता है, तथा श्रकषायकी अवस्थाके समय कषायकी श्रवस्था नहीं 
होती । इन समस्त ऋरमोंके प्रकार्मे लगना भझत्माका धर्म नहीं है| अक्रम ख- 
भावकी दृष्टि करके उसमें स्थिर होना सो धर्म है। पहले सम्यकृदशन प्राप्त 
कानेकी बात है | सम्यकृदशन हुए बिना, सम्यकूज्ञान नहीं होता, सम्यकूज्ञान 
के बिना सम्यकूचारित्र नहीं होता, सम्यकूचारित्रके बिना, केवलक्ञान नहीं होता 
और केवलज्ञानके बिना मोक्ष नहीं होता । 

अआत्मप्रतीति होनेके बाद भनादि - अनन्त अमेद श्रात्माकी श्रद्धा 
होने पर क्रमशः स्थिरता बढ़ती जाती है, ओर कषाय दूर होती जाती है। यह 
सब संयमकी पर्याय पू्णता प्राप्त होनेसे परवे बीचमें होती है, परंतु उस क्रम भव- 
स्था पर लक्ष देनेसे सयम्रूप स्थिर पर्याय प्रगठ नहीं होती | 

ज्ञानके पाँच मेदोमें लगना मी राग है | रागमें रुकनेसे निर्मल पर्याय 
प्रगट नहीं होती । ज्ञानके सम्बन्धमें पहले बहुत कुछ कहा जा चुका है। 

संयम - असयमके सात मेदोंके सम्बन्धमें मी पहले कहा जा चुका 
है, अपयमके भेदके अतिरिक्त छुद्द प्रकारदा सयम शआत्माकी प्रतीति होनेके 
बाद प्रगठ होता है। अखण्ड एक आत्माक्रे लक्षमें लेनेमें वे सात प्रकारके 
भेद सहायक नहीं हैं | बीचमें मेद आते अवश्य हैं, किन्तु वे सहायक नहीं 
होते । एक असयमका मेद सम्यकदरशीन होनेसे पूर्व मिथ्यात्वीके मी होता है । 
बह राग - द्वेब और विषय - कषायकों श्रपना मानता है, और उसकी विषय 


28% आसक्ति मी दूर नहीं हुई इसलिये उसके असयम और मिथ्यात्र दोनों 
ह््‌ | 


सम्पकृदृष्टिको भाष्माकी प्रतीति होती है, कि मै चैतन्यमूर्ति अखंड 
भ्षात्मा हैँ। सिद्ध भगवानकों जैसा आंत्माका अनुभव होता है वैसा भांशिक 
अनुभव सम्यकृदृष्टिको होता है, तथापि राग - द्वेष विषय - कषाय उसकी श्रस्थि- 
स्तामें से दूर नहीं हुए । राग - द्वेष ओर विषय उसकी रुचि नहीं है, किन्तु 


अस्थिरताके कारण श्रत्य श्रासक्ति विद्यमान है। यह चतुर्थ गुणानकी 
असंयमिता है । 


दर | संमयंसौर प्रवचन : तौसरा भांग 


पॉचवें गुणस्थानमें भांशिक भासक्षिका त्याग द्वोता है। वहाँ पंचे- 
दियके विषयोकी आसक्ति और छुद्ककायकी दिसाकी भासक्किका भरांशिक 
ध्याग द्वोता है | वह्ढां जितना त्याग द्वोता है, वह अतरंगसे होता है | 

छंट्े गुणस्थानमें पचेन्द्रियके विपश्रोकी आासक्तिका, तथा छुद्धकायके 
जीवोंकी दविंसाकी काप्कक्तिका सर्वया त्याग द्वोता है | आंतरिक भासक्षि छुटने 
पर बाहरसे भी त्याग हो जाता है, और झातरिक खरूपरमणता बढ़ जाती है। 
सयमके मेद पर दृष्टि डालनेसे राग होता है | चैतन्य भखण्ड सामान्य अनत 
गरुणोंका पिंडरूप चारिश्रमू्ति है, ऐसा एक प्रकार श्रद्धा लेना सो सर्वश्रपम 
मोक्षका उपाय है, यधपि मेदके विचार श्रपू्ण दशामें आते हैं, किन्तु वे भखेड 
श्रद्धाके विषय नहीं हैं, इसलिये सयम मागणा भी झ्रात्माके नहीं है। 

दरीनमें सामान्‍य व्यापार है। दशनोपयोगके व्यापारमें पर विषयका 
प्रहण नहीं है | ज्ञानोपयोग एक विषयसे दृसतरे पर जाता है, वह्दों ज्ञान उप- 
योग एक विषयसे छूटकर दूसरे विषय तक पहुँच नहीं पाया कि बह बीचकों 
व्यापार दरशनका व्यापार है | ज्ञानोपयोग वस्तुका मेद करके जानता है, और 
दरशनोपयोग मेद किये बिना सामान्यरूपसे देखता है | 

दर्शनोपयोगके चार मेद हैं--चक्तुदशन, झचछुदरन, भवविदशन 
भर केवलद्शन । चक्तुदशन भर्षात्‌ आँखसे देखनेकी ओर होनेवाला सामान्य 
व्यापार । भचछुद॒शन अर्थात्‌ आँखके अतिरिक्त श्रन्य चार इब्रियोसे देखनेकी 
ओर द्वोनेवाला सामान्य व्यापारं। अवधिदशन अर्पात्‌ मत और इद्धियोंके 
बिना मर्यादितरूपसे पदार्थोंको देखनेकी ओर होनेवाला सामान्य व्यापार | और 
केबलदर्शन भर्षात्‌ झाव्मासे सम्णतया - परयक्षरूपसे पदार्थोकी देखनेका सामा- 
न्य व्यापार । चारों दशनके मेद अखणड आत्मामें नहीं हैं| बह मेददष्टि एक 
प्रकारकी श्रद्धा करमेमें विन्नहूप है| दरशनकी यह चार अवस्थाएँ आत्मामें होती 
ही नहीं सो बात नहीं है, क्योंकि यह अवस्थाएँ चैतन्यमें होती हैं, किन्मु उन 
झवस्थाओंकि मट्ठू - मेदवाला ही आत्माको माननेसे एक भखेड खमावकी अद्धा नहीं 
होती, और एक अखड खमाववी श्रद्धा करने पर मह्ढ - मेदवी श्रद्धा छूट जाती 
है | यथपि यद भवस्थाएँ ज्ञानमें मालूम होती हैं, किन्तु वे अद्धाका विषय नेहीं हैं! 
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इृष्टा गुण झात्मामें सदा त्रिकाल विधमान है, उसकी चार अवस्थाएँ हैं | उन 
झवस्थाओं पर दृष्टि न रखकर सामान्य एकरूप भात्मा पर दृष्टि रखना सो 
सम्पकूदशन है । सम्पकूदशनका विषय अमेद एकरूप भाक्मा है | 

धर्मकी पहली सीढ़ी कैसी होती है, यह जाने बिना, यद्द मानते कि 
मैं तो ऊपरकी सीढ़ी पर पहुँच गया सो इससे कहीं ऊपरकी सीढ़ी प्राप्त नहीं 
हो जाती । 

जो भक्केला खभावमाव है तो मै हूँ, अनादि - अनन्त एक प्रकार 
मैं हूँ, दरानगुण मेश एक अललंड परिपूर्ण है, इस प्रकार पृर्ण गुणोंक्री प्रतीतिके 
बिना मुण्णोंकी पूरी अवस्था प्रगट नहीं होती । पू्णे भात्माकी प्रतीतिके बिना 
पूर्णको प्राप्त करनेका पुरुषार्थ नहीं होता, और ऐसे पुरुषार्थके बिना 'चारिप्न या 
केबलज्ञान नहीं होता । 

इस गाषागे मात्र खमावभावक्की अलौकिक बात कही है | यदि इसके 
छुननेमें कुछु समय तक भल्ली माँति ध्यान रखे तो ऐसा उच्च प्रकारका शुभभाव 
हो सकता है कि जो सामायिक, प्रतिक्रमण भादि की क्रियामें मी नहीं हो 
सकता । यदि इस पर ठीक ध्याव रखे तो उससे जो शुभ भाव ह्वो उससे उच् 
पुण्य बन्ध होता है | यदि इसे अतरगसे समझकर स्वीकृति भाये तो निजरा 
द्वोती है। इसे घुनकर यथार्थ निणेय करे कि झहो ! यह तो अपूर्व बात है, 
चैतन्यखरूप तो मिन्न अदूमुत और भपूर्व है, बस मेत खरूप ऐसा ही है, 
इसमें स्थिर होनेसे में अवश्य ही मुक्ति प्राप्त कर लगा ऐसा खबिपय लक्षमें था 
जाये और अंतरंगसे स्वीकृति भाये तो उसका फल अवश्य प्राप्त होता है। 

इसे छुनते स्रय यदि इधर-उधर ध्यान चला जाता है तो आध्ाका 
खभाव झअनज्ञान सा मालूम होता है, किन्तु यह तो तेरे भात्माका ही विषय चल 
रहा है, यह सम्पकृदशनकी बात चक्ष रही है, और मुक्ति प्राप्त करनेकी पहली सीढ़ी 
की वात चल रही है। यह वात भक्ृर ज्ञान बार्लोकी ही समझें भाये ऐसी 
बात नहीं है, क्योकि यह अनक्तरी ज्ञान है; इसलिये इसे अपढ़ व्यक्ति मी समझ 
सकना है। भगवानके समवशरणमें हिसन, शेट, चीता इत्यादि एक ही साथ 
बैस्कर उपदेश घुनते हैं ओर वे मगवानकी विव्यघ्वनि चुनते घुनते जहाँ भा- 
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त्म खरूपमें एकाग्र हो जाते हैं, वहां उनमें से भनेकोंको सन्‍्यकूदशन प्रगट 
हो जाता है, भलणड खख्पकी श्रद्धा दो जाती है, आत्मानुमव अगठ हो जाता 
है, और भनेकोंको जातिस्मरण हो जाता है | किसी किसीको भवधिज्ञान भी 


हो जाता है, इसप्रका' जब पशुभोके भी निर्मल अवस्था प्रगठ हो जाती है, 
फिर मनुष्योंका तो कहना ही क्या, उन्हें तो ओर भी विशेष प्रगट हो सकती 


है। उनमें से किसीके मुनिश्व, किसीके मनःपर्यय ज्ञान, किसीके विविध लब्धियाँ, 
ओर किसीत्रे चौदह पूर्वक ज्ञान, किसीमे केव्रलज्ञान प्रगट हो जाता है | मग- 
धानके समवशरणमें कितने ही जधाचरण ओर विद्याचरण मुनि भाकाशमें उढ़ते 
हुए भगवानकी दिव्य ध्वनि छुननेको आते हैं। और भनेक विद्याधर तथा देव- 
गण मी झाते हैं। जैसे बीन-नादसे सौंप डोल उठते हैं वैसे ही भगवानकी 
दिव्यध्यनि छुनती हुई बारह सभायें डोल उठती हैं | वतमानमें भी मद्दा विदेह 
क्षेत्रमं सीमधर भगवानके समत्रशरणमें बारद्द प्रकेशके जीव दिव्यघध्वनि घुनते हैं | 
शाब्रकारों ने इस पचमकालके शास्रोंमें जो वात लिखी है वह इस 

कालके जीवोंको समझ आयेगी इसलिये लिखी है| इन २६ प्रकारकी बातों 
में आचायेदेव ने मार्नो रक्ञ ही भर दिये हैं, उसमें महा मणिर्ञ विद्यमान हैं | 
यहाँ सामान्य परिणामिक भावकी वात कही है, मात्र खभात्र माव बताया है | 
लेश्याके छुद्द प्रकार हैं--कष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म और 

शुक्ल | यह छुद्ट प्रकारके परिणाम हैं, जो कि समी जीवोंके न्‍्यूनाधिक रूपसे 
होते हैं, कई लोग अत्यन्त कषायवान होते हैं, ओर कई शात परिणामी होते 
हैं, जिनकी जेसी परिणार्मोकी तीव्रता और मन्दता होती है, तदलुसतार 
उनके लेश्या ह्वोती है | साप्तारिक अनुकूलता प्रतिकूनताके असगमें जैसे जैसे 
भाव होते हैं, उसी प्रकार उममें लेश्या द्ोती है । यह्द छुद्द कषेश्यायें सातवां 
अलेश्यापनका मेद भात्मामें नहीं है । अल्लेश्यापन चौदहववें गुणस्थानमें और 
सिद्धोंमें होता है । तेरदवें गुणास्थानमें उपचारसे शुक्ल लेश्या कही गई दे । 
उपरोक्ष सात प्रकारके मेदों पर लक्ष देनेसे रागका विकल्प होता है, उस विक- 
ह्पसे निर्विकल्प श्रद्धा नहीं होती । पहले श्रद्धा सात पकारके मेदोंका शग 
दूर करे तो निर्विकल्प अनुभव हो, किन्तु अस्पिरताका जो राग विय्मान रहता 
है, उसे स्थिरता द्वारा दूर करे, खरूपकी विशेष रमगणता द्वारा ठाल दे तो वीत- 
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शग हो जाये । 
पद्ठले ध्रमेद भखण्ड श्ात्माकी यथार्थ प्रतीति करना सो मुक्तिकी 
पहली सीढ़ी है | यदि पहले प्रतीनिमें सम्रूण आत्माको लक्षमें ले तो अस्पिर्ता 
का राग दूर करके वीतराग हो सकता है। यदि प्रयमर अतीतिमेंसे ही मेदके 
लक्षकों दुर न कर सके तो फिर अस्पिरताको दूर करके वीतराग कहाँसे &ो 
सकेगा ? इसलिये यह्०ँ पहले यथार्थ ग्रतीति करनेकी बात कही है । यथपि 
उपरोक्त सात प्रकारके मेद होते हैं किन्तु वे अखंड खभावकी प्रतीतिभ सहायक 
नहीं द्वोते इसलिये लेश्यामागंणा भात्माके नहीं है । शात्मार्मे भवस्था भेद पर 
+दष्टि न रखंकर एक सामान्य चैतन्यस्वभाव पर दृष्टि रखी जाये तो वह अखंड 
-संवरूप है। 
भव्य मागैशा--भव्य अर्थात्‌ योग्य, ओर अभव्य भर्षात्‌ भयोग्य । 
बा भेद दृष्टिके विषयर्भ स्वीकार नहीं है, इसलिये यह भेद आत्माके 
नहीं हैं | 
अभव्यका भर्थ मोक्ष ग्राप्तिक लिये श्रयोग्य जीव है, ऐसे अभव्य 
जातिके जीव अनादि-अनन्त हैं । यथपि वे थोड़े ही हैं--भव्योंसे अनन्तर्वे भा- 
ग हैं, तथापि वे भनन्‍्त हैं, भर्थात्‌ भव्य जीव अ्रमवन्‍्योसि अनन्तानन्त मुने हैं । 
' अभव्य जीव चार गतियोंके दुःखेंमें पिसे जा रहे हैं किन्तु उनपर सच्चे उपदे- 
शक्षा प्रभाव नहीं पड़ता । जैसे चिकने घड़े पर पानी नहीं ठहरता उसी प्रकार 
अभव्य जीवके हृदयमें सतका उपदेश स्पश ही नहीं करता । अमभव्य जीव 
आत्म खरूप, को समभनेके लिये अयोग्य द्वोते हैं, और भव्य जीव डसके 
लिए योग्य होते हैं | अभव्यजीव विपरीत बीय॑ वाले होते हैं, उनका परिणशमन 
चक्र कभी नहीं बदलता | 
आचायेदेव कहते हैं कि--भव्य, अमभव्यके भेदक़ा विचार 
छोड़, रागके विकल्पको छोड़, और श्रमेद झात्माकी श्रद्धा कर | जद्दों श्रमेद 
आत्माकी श्रद्धा हुई यहाँ त्‌ योग्य ही है, भव्य ही है, इसलिये द्‌ मेद - भज्जमें 
मत पड़ । तू अंतरंगसे जिज्ञासु होकर, हमारा मांगे समभनेके लिये आया है, इसलिये 
तू अमव्य हो ही नहीं सकता । किन्तु तू मव्य ही है।अव तू दो प्रकारके राग 
के मेंदोमि मत.पढ़, और उनके रागको छोड़कर यह प्रतीति कर कि मै, ज्ञायक 
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ही हूँ, पही मोक्षका मांगे है। हू मब्य - भमव्यकी मागेणार्थेके मेदमें भपने 
को दूँढना छोड़ दे क्‍योंकि उसमें राग है, ओर राग तेश खरूप नहीं है | 
भव्य - भझभव्यकी मार्गणा भामाके नहीं है, एक मात्र अमेद आत्ावी श्रद्धा 
करके उसीमें लीनता का, यही मोक्षका उपाय है | 

इस देहमें रहनेवाला झात्मा देहसे मित्र है। भाषमाका जिसे कल्याण 
करना हो उसे यह जानना चाहिये कि कल्याणका मुख्य उपाय क्या है, 
शरीर बाणी इल्मादि पर कस्तु है, वह १९ बस्तु आपमाकों सहायता दे या काम 
करे ऐसा ब्रिकालमें मी नहीं हो सकता । भागा भाममारुपसे है, ओर पररूप 
पे नहीं है, तपा जो जिप्तरूप खय नहीं है बह भपनी सद्दायता केसे करेगा ! 
आप्माकी पर्यायर्मे क्रोध मान माया लोभ इत्यादि जो विकारी माव है वे भाम 
क््णाणमें सद्दायता नहीं कर सकते, क्योंकि जो बन्धनमें सहायक द्वीते हैं वे 
झबन्धनमे सहायता कैसे कर भकते हैं ! मुक्तखरूप द्रव्य है, उस पर इंष्ट 
रखे तो मुक्त भवत्वा प्रगठ हो । 

दूधके रजकण मीठे होते हैं, उ्सीमेंसे खट्टे हो जाते हैं, यह उनकी 
एक भवस्था है। झाम सट्टा पा, उसमेंसे मीठा हो गया, यह मी उसकी एक 
बादस्या है। खट्टी और मीठी - दोनों भगस्याशोक्रे समय रसगुण सदा बना 
रहता है। एक 'रमाग़रुमें मी वर्ण, गध, रस, स्परी झादि अनन्त गुण विष- 
मान हैं। उसकी वर्तमान समय एक पर्याय होती है, भन्य सत्र अनन्त पर्याय 
द्रब्यमें शक्तिरूपसे भरी पड़ी हैं | पहले अनन्त पर्यायें हो खुकी हैं, ओर 
मविष्यमें भनन्‍्त पर्यायें होंगी, यह सब पर्यायें द्रव्यमें मरी पड़ी हैं । यह सत्र 
पुदूगलकी क्षण छाणमें दोनेवाली भवस्थाएँ हे । उन सत्र अवस्थाभोर्मि गुण 
सदा विधमान द्वोता है | 

जैसे परमाणु अनन्त गुणोसे परिपूणे है उसी प्रकार भाव्मा भी 
अनन्त गुणोसि परिपृण है । उन गुरणोमें से वर्तमान एक गुणकी एक भवस्था 
होती है | वर्तमान समयों भनन्त ग्रुणोंकी होकर भनन्त अवस्थाएँ द्वोती हैं | 
भात्माकी जो निर्मल अवस्था प्रगट होती है, बह बतमान समयकी होनेवाली 
पर्याय पर दृष्टि दालनेसे प्रगठ नहीं होती किन्तु भनन्‍्त गुणोक्रि पिश्डभूत 
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झात्मा पर इृष्टि डालनेसे प्रगट होती है । 

दूधर्में मिठास पर्यायका नाश होकर खठासकी उस्ति होती है, 
किन्तु खटासकी उत्पत्ति उस नाशर्म से नहीं होती किन्तु मीतर जो रस गुण 
विद्यमान है, वह खठासकी उत्पत्तिका कारण है। जिस समय खटासकी पर्याय 
है, उस समय मिठासकी नहीं है, तब जो नहीं है, वह उत्पत्तिका कारण कैसे 
हो सकता है | इसलिये सामान्य रस गुण ही उत्पत्तिका कारण है । 

शरीरमें जो यह र्तकी अवस्था है, वह पहले अपनी दूसरी पानी 
इब्यादिकी अवस्था थी, वह बदलकर यह रक्तकी अवस्था हुई है, इसग्रकार 
प्रद्येक पदार्थमे प्रति समय पर्याय हुआ करती है, ऐसा वस्तुका खभाव है । 
उस पर्यायके प्रगट होनेका कारण द्रव्य है, क्योंकि पर्यायमें से पर्याय प्रगट 
नहीं होती । भात्मामें मी प्रतिसमय पर्याय होती रहती हैं | यदि पर्यायोमे 
परिषर्तन न हो तो ससार अवस्थाका नाश होकर मोक्ष पर्याय न दो; भयवा 
विपरीत मान्यताका नाश होकर सीधी मान्यता न हो | ताप्पय यह्द है कि 
आत्मामें अवस्थाएँ बदलती रहती हैं। किन्तु जो अवस्था नाश हो चुकी है, 
बह उपत्तिका कारण नहीं होती, किन्तु जो श्रखण्ड गुण है, वही उत्पत्तिका 
कारण होता है। पर्याय उध्त्तिका कारण नहीं होती | 

सम्यक्स मार्गशा--इसमें मिव्याल, सासादन, मिश्र, उपशम, छ्षयो- 
पशम और क्ञायिक इत्मादि सब पर्याय हैं, भेद हैं। दृश्टिका विषय इन मेदों 
को स्वीकार नहीं करता, क्योंकि द्रव्य पर इृष्टि डालमेसे निर्मल पर्याय प्रगठ 
होती है । 

में विकारी हूँ, यह विकारी मेरा नहीं है, इसप्रकार भ्रविकारीके बल 
से विकारका नाश होता है । यदि भीतर वीतराग छुखरूप खभाव सदा न हो 
तो विकारका नाश किसके क्षाश्रयसे होगा ? श्रविकारी खभावके अस्तित्व पर 
इृष्टि हो तब ही विकारका नाश द्वोता है । 

शरीरादिकी सहायता, खमावकी पर्याय प्रगठ करनेगें काम नहीं 
भाती । जो शुभाशुभ विकल्प होते हैं, विकार होते हैं, थे अविकारका कारण 


कदौसे हो सकते हैं ? अब रही निर्मल श्रव॒स्था सो वह मी मोद्षका कारण 
श्प 
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परमार्थते नहीं होती, परन्तु मै सदास्पायी गुणमूर्ति भाता हूँ, ऐसी दृष्टि काने 
से मोक्ष मागे, और फिर मोक्ष प्रगट होता है । ज्ञानीके ग्रतिक्षण जो निर्मत 
पर्याय होती है, बह्द मोक्ष मांग है, ओर जो पूर्ण निर्मल भत्रस्था होती है सो 
मोक्ष है । 

सम्यकूदशन आदि गुणकी पर्याय है, बह मेरे आधारसे ग्रगठ होती 
है | में न तो शरीररूप हूँ, न शुभाशुभ विक्राररूप हूँ | इतना ही नहीं किन्तु 
जो क्रमशः निर्मल अवस्था होती है, उतना मी मै नहीं हूँ, किन्तु मै तो भगत 
गुण?से परिपूर्ण हूँ, इसकी श्रद्धा करनेसे पर्याय प्रगठ होती है, गुण नहीं | 
गुण नया नहीं आता, किन्तु पर्याय नई होती है । 

मिथ्यात्य, सासादन, मिश्र, उपशम, छ्योपशम, और छ्यायिक सम्य- 
क्य यह्द सव पर्याय कर्मत्रे सदृभाव और श्रभाववी अपेक्षा रखती हैं। 

बस्तुका जैसा खरूप है, वैसा न मानकर विपरीत मानना सो मिष्या- 
त्व है। शरीर, वाणी, मन और शुभाशुभ विकल्प जितना ही मैं हूँ, ऐस 
मानना सो मह्दा मिथ्यालर है | बह मिथ्यात्र अवस्था है | 

मिध्यात्व मोह, भपरिमित मोह है, क्योंकि अपरिमित भामाके खमाव 
के लक्षको चूक गया इसलिये पर विषयर्मे अपरिमितता होगई है | शरीर मे 
है, पर पदार्थ मेरे हैं, व्तमानमें जितने पर द्रव्य हैं, वे सब्र मेरे हैं, भूत- भवि- 
ध्यमें जितने पर द्रव्य हैं वे सब्र मेरे हैं, इसप्रकार तीनकाल और तीनलोकरे 
समस्त पदार्थोंकों अपना मानकर मिव्यात्व मोहसे पर द्रब्योति और पर भावों 
अपरिमितता - भमर्यादितता की है, इसप्रकार मिथ्यात्व मोह अपरिगित मोह 
है, और सम्यकुदशन होनेके वाद जो भय थरस्पिरता रहती है,-चारित्र मोह 
रहता है, सो यह परिमिन मोह है । क्योंकि वद्द बतेमान अस्पिरता पर्यत मर्यादा 
को लिये हुए युक्त दोता है, इसलिये:बद एरिमित मोह है । सम्यकूदरीन होने 
के बाद पदार्थोंके प्रति इष्ट - भनिष्ट बुद्धि नहीं रहती, विम्तु पुरुपार्थक्री मन्‍्दता 
से गग द्वेप हो जाता है। अष्मा अन्त शक्तिसे परिष्र्ण अनन्त गु्णोका 
पिपद्ध है, जो कि मम्यफुर्श ना विषय है । सम्यकूद्रीनका विपय मी झपरि- 
मिन है | सम्परुदृष्टि जीव यर्तमाद अत्थिस्ता पर्यत मर्यादाकों लिये हुए युक्त 


हू 


ज्ीवाजीवाधिकार : गाथा-५० से ५५ [ ३७६ 


होता है, इसलिये उसके परिमित मोह है | मिथ्यादृष्टि जीव अपने भनन्त 
ग़ुणोंकी शक्तिकी अनन्तताको चूककर परमें अनन्तता मानता है, इसलिये 
मिध्याध् मोह अपरिमित मोह है | 

सम्पकदशन प्राप्त करनेके वाद यदि कोई जीव गिए जाये, तो गिरते 
गिरते-मिध्यात्व भ्रवस्था तक पहुँचनेसे पूर्व बीचकी श्रवस्थाको सासादन कहते 
हैं| वह बीचकी अवस्था अत्यंत अल्प समयकी होती है | 

अनम्तानुवन्‍्घी कषायकी चौकड़ी और पिथ्यात्व मोहकी प्रकृतियों, 
जब जीव उपशम सम्यकदशन प्राप्त करता है, तब उपशात हो जाती है, 
स्थिर हो जाती हैं, दब जाती हैं । जैसे पानीमें मिट्टी आदि मिली हो, और 
प्रद्ष जब पानीके नीचे बैठ जाती है, तत्र पानीकी निर्मल अवस्था दिखाई 
देती है, इसी प्रकार जब शआत्मामें उपशम सम्यकृदर्शन होता है, तब कर्म- 
कादव नीचे बैठ जाता है। उपशम सम्यकूदशन द्वोने पर मिथ्यात्व मोह 
प्रकृतिके तीन भाग हो जाते हैं-मिथ्यात्व मोहनीय, मिश्रमोहनीय, और सम्य- 
क्खमोहनीय। इनमेंसे मिथ्यात्वमोहनीयका प्रथम गुणस्थानमें, मिश्रमोह्नीयका तीसरे 
गुणस्थानमें और सम्पक्वमोहनीयका चौथे गुणस्थानसे ज्ञयोपशमसम्यक्वके समय 
उदय होता है । जब क्योपशम सम्यक्त्व होता है. तब्र एक सम्यक्त्व मोहनीय 
प्रकृतिका किचित उदय रहता है, उसे ज्षयोपशम संग्यकृदशन कहते हैं । 

छ्ायिक सम्यकूदष्टि कमी नीचे नहीं गिएता । चार अनन्तानुबन्धी 
और तीन दशन भोहनीयकी-कुल सात ग्रकृतियोका क्षय होने पर क्ञायिक 
सम्पकूदर्शन होता है । वह ज्ञायिक सम्पकृदरशन भी एक श्रवस्‍्था है। 

आत्मा भुवखरूप एकरूप है, उसमें अवस्थाके मेदोमिं अपनेको 
ढूंढने जाये कि मै उपशमप्तम्पक्वी हूँ या क्षायोपशम सम्यकूची हूं, अथवा 
होयिक सम्पक्ली हूँ तो यह सत्र रागमिश्रित परिणाम हैं । अरागी श्त्माकी 
आत्माकी पर्याय प्रगट करनेमें रागमिश्रित परिणाम सद्दायक नहीं होते । पूर्ण 
नेसे पूर्व बीचमें ऐसे विचार आते हैं किन्तु वे रागमिश्रित परिणाम हैं वे 
आंताकी निर्मल पर्याय प्रगट करनेमें सहायता नहीं कग्ते, किन्तु अमेद भात्मा 
पर दष्टि डालनेसे ही निर्मल पर्याय प्रगट होती है | 


# 
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छापिक सम्यक्ध मी एक अवस्था है, जो कि सादि-भनन्त है, 
ओरझाणा अनादि- अनन्‍्त है | इसलिये उस पर्याय जितना ही भाशाका 
झतएउ खरूप नहीं है | 

उपशम, छ्योपशम ओर ज्ञायिक सम्पक्य, यह सब पर्याय हैं, जो 
कि वर्तमान एक संगययी है। एक एक सप्रय होक छम्बा काल हो जायें 
यह बात अलग है, विन्तु बतमान पर्याय तो एक ही समयकी होती है । उस 
लिये वह अल झराणाका खरूप नहीं ऐै। उस्त पर्याय पर दृष्टि ढाबनेसे 
निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती । उपशम, छगोपशम ओर ज्ञाविक पर्याय 
इन्य पकड़ा जाता है, किम्तु उस पर्याय पर लक्ष ठेनेसे गग होता है, उस 
शासे आताफ़ा खछय नहीं पड़ढ़ा जाता। रागकों बह खस्यगोचर 
नहीं है, इसलिये, इस अपेक्षाते आतमाका खरूप छ्ायिक, छ्ायोपशमिक और 
ओऔपशमिक भावेसि भगोचर है। उ्त पर्यायसे आतमाका खरूप पकड़ा जाता 
है, किन्तु उस पर्यायक्रा विषय समूर्ग द्वव्य है । पर्यायक्रे मेदकों सम्पकृदरशन 
की पर्याय स्त्रीकार नहीं करती, औ्रो९ द5प पर दृष्टि डालनेसे शगक्का नाश होता 
है | पर्याय प्रति समग्र बदलती रहती है, भर द्वब्य सदा सत्‌ है, इसलिये 
उस पर दृष्टि डालनेसे नि्िक्प ध्यान द्ोता है | 

वस्तु अमेद है, ओर दृष्टिका विषय भी अमेद है। भागा अमेद है, 
उसमें इन छुट्द प्रकासके रामोंकी सद्दायता नहीं है । भात्मा छुह प्रकारसे ढूँढें 
कि मै ज्ञायिक सम्पक्वी हैं, उपशम सम्यकवी हूँ, इत्यादि, सो यह विचार 
भरागी खमावके प्रगट करनेमें सहायक नहीं द्वोते, प्रत्युत रागमें अटक जाता 


है, और खभाव पर दृष्टि करे तो खमाव पर्याय प्रगट होती है, वह छुइड प्रकार 
की अवस्था एकके बाद एक क्रमश' होती है । वह अवस्था अनादि शात है, 
सादि शांत है, और सादि अनन्त है, तथा में भखएड ज्ञायकमूर्ति 
आत्मा भनादि-अनन्त हूँ | इसके विषयके वलसे श्रद्धा, ज्ञान और 
रमणता होती है। उन छुट्ट प्रकारे रागोमें अटक जाना आक्माका 
खभाव नहीं है, इसलिये वे पुदूगलके परिणाम हैं, हसप्रकार छुद्दों 
पर्यायोंकी प्रृदृगलका परिणाम कहां है | वे पर्याय आत्माकी अव्था 
होती हैं, जड़में नहीं, किन्तु उपरोक्तानुसार वे सब पौदूगलिक परिणाम हैं। 
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भ्र्मामें श्रद्धा -ज्ञान - चारित्ररूप मोक् मांगे और मोक्ष पर्याय भखड 
स्वमावका आश्रय लेने पर प्रगट होती है | विकारका अथवा निर्मल पर्यायका 
भश्रय लेने पर मोक्ष पर्याय प्रगठ नहीं होती । 

सम्यकूदरीनकी पर्याय मी सम्यकूदरशनका विपय नहीं है, गुणोंके भेद 
मी सम्यकूदशनका विषय नहीं हैं, किन्तु संपूर्ण आत्मा सम्यकुदशनका विषय 
है। मै ज्ञायिक्त सम्यकृत्वी हूँ या उपशभसम्यकूली हूँ इसप्रकार हृढना मी 
सम्पकृदशनका विषय नहीं है । छ्वायिक सम्यकदरन प्रगठ करूँ, केवलज्ञान 
प्रगट करूँ या सिद्ध पर्याय प्रगट करूं इसप्रकार पर्यायके प्रगठ करनेका लक्ष 
भी सम्यकूदशनका विषय नहीं है | ज्ञान समस्त मेदोंको जानता है, किन्तु 
सम्पक्दशनका तो सम्यकूदरीनकी पर्याय पर मी लक्ष नहीं है। अनन्त गुणों 
की अनन्त पर्याय और अनन्त गुणोंके पिण्ड आक्माक्ा कतेमानमें अस्तित्व है, 
उस पर अमेद दृष्टि करता सो सम्पक्र॒शन है, सिद्ध पर्यायका साधक दशामें 
प्रगट अस्तित्व ही नहीं, तब फिर जिसका अस्तित्व ही नहीं उसका भाश्रय 
केसे लिया जा सकता है ? इसी प्रकार केवलज्ञान पर्याय वतमानमें प्रगट नहीं 
है तब फिर उसका आश्रय मी कैसे लिया जा सकता है ! जो नहीं है, उस 
पर लक्ष नहीं दिया जा सकता इसलिये एकाग्रता नहीं हो सकती | जो पर्याय 
नहीं है, भर्थात्‌ जिस पर्यायका वर्तमानमें अभाव है, उस पर लक्ष कहँसे दिया 
जा सकता है ? और लक्ष दिये बिना एकाग्रता केसे दो सकती है ? इसलिये 
परिपूणे द्व्यका ग्रतिसमय अस्तित्व है, उस पर लक्ष दिया जा सकता है, 
एकाग्रता हो सकती है, और निर्मल पर्याय प्रगट हो सकती है | 

श्रामके पेड़की प्रत्येक शाखा, प्रत्येक डाली, प्रत्येक टहनी और 
प्रत्येक गुच्छेक्ो पानी देनेसे आम पैदा नहीं होते किन्तु उस बृक्षकी जड़में 
पानी दिया जाता है जिससे उस वृक्तमें उत्पन्न होनेवाले और उत्पन्न हुए समस्त 
आमोंको पानी पहुँच जाता है, तथा प्रति वर्ष आमकी भच्छी पैदावार द्ोती है, 
इसी प्रकार आक्षार्मे जो निर्मल पर्यायें प्रगठ होती हैं, उन प्रत्येक पर्यायों पर दृष्टि 
डालनेसे झात्मामें केवलज्ञान इत्यादिकी निर्मल पर्याय उत्पन्न नहीं होती । उन 


मेदों पर लक्ष देनेसे प्रदृत्तिका पार नहीं रहेगा। समस्त पर्यायोका मूल या व... । 
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धनन्त गुणोंका पिएड जो श्रात्मा है उस पर लक्ष देमेसे निर्मल भव्सा 
प्रगट होती यही मुक्किके मागेका स्वरूप है | 

क्षाचार्यदेवने सम्यकृदशनमागणा कहकर सम्यकूदशनके समस्त 
प्रकार बताकर व्यवहार कद्टा है। जो इन छुट्ट प्रकारोंकों नहीं मानता, 
उसके गृद्दीत मिथ्यात्य मी नहीं छूठा, और जो दुद्द प्रकारके मेदोंमें ही भटक 
रहा है उसके अगृद्दीत मिथ्यात्व मी नहीं छूठा। यहाँ सम्पकृदशनके प्रकार 
बताकर गृह्दीत मिथ्यात्वको छोड़नेकी वात कहीं है, और इसप्रकार व्यवद्वार 
बताया है, किन्तु वे छुद्द प्रकार अखणड श्रात्माका खरूप नहीं है यह कहकर 
परमार्थ बताया है, और अगृह्दीत मिथ्यालको छोड़ने की बात कह्दी है | 

मागेणा लक्ष्य है, और मार्गणाके मेद उसके लक्षण हैं । वे मेद- 
रूप लद्दय - लक्षण आत्मासे मिन्न हैं, आत्ाके लक्ष -लक्षण अमेद हैं । मेद 
पर लक्ष देनेसे आत्माक्ी एकता मद्ठ द्ोती है । मेदके लक्षकी एकता पुदृगल 
की ओर जाती है, इसलिये मागणाके मेद पुदूगलके परिणाम हैं। सम्पक- 
दर्शन और केबलब्नान इत्यादिकी जो निर्मज्न पर्याय प्रगठ होती है, बह चैतन्य 
द्रब्यमें मिल जाती है,-वह चैतन्य द्रब्यमें एकमेक होकर अमेद हो जाती है, 
इसलिये उसे चतन्यक्रा परिणाम कहा ६, किन्तु उन मेदों पर लक्ष जानेसे 
राग होता है, जो कि पुदूगलके परिणाम हैं । 

सैनी, असैनी-मन सहित जीवोंकों सैनी, और प्रन रहित जीवोंको 
असनी कहते हैं, इनका दूसरा नाम संज्ञी, असंज्ञी हे | यह दोनों प्रकार 
झात्मामें नहीं है, एकेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन इच्द्रिय, चार इन्द्रिय और कोई 
कोई पर्चेद्रिय जीव मी असैनी होते हैं, ओर मन सहित पर्चेद्रिय जीव सैनी होते हैं। 

आचारयदेव कहते हैं कि भात्मा मनसद्तित है या मनरहित ऐसे 
मेदमें अपनेको हू ढनेसे राग दोता है । उस रागसे निर्मल पर्याय प्रगठ नहीं 
होती, किन्तु वह अखगड - आत्मा पर दृष्टि रखनेसे होती दे । 

आहार मार्गणा--आाद्वारक और अनाहारक दोनों अवस्थार्भो 
में कर्मोंके निमित्तडी अपेक्षा होती है, इसलिये वे भी आत्माक्ा भखणड सत- 
रूप नहीं हैं | आाध्ारके भाव, ओर चनाहाक अवस्था - आत्माका अख़गंड 
स्वरूप नहीं है । दोनों पर्यायें आत्मामें होती हैं. किन्तु उन पर लक्ष देनेसे 
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राग होता है। और राग भाषमाका खरूप महीं है, इसलिये आहारक और 
भनाद्वारकका भेद आमामें नहीं है | 

यह भ्रपूर्व बात है। ऐसी श्रपूर्व त्रात जीवोंने अनन्‍्तकालमें अंतरंग 
से क्रमी नहीं सुनी | अतरासे छुने बिना आतरिक मनिचार जागृत नहीं होते, 
आतरिक विचार जागृत हुये बिना श्रपूर्व माह्दात्य प्रगट नहीं द्ोता, अपृणे माहा- 
मय प्रगट हुये बिना ययार्थ श्रद्धा -ज्ञान नहीं होता, यधाथ श्रद्धा - ज्ञानके 
विना, यपार्थ चारित्र और चारित्रके बिना केवलज्ञान तपा मोक्ष नहीं होता | 
इस मागगणाके द्वारा परम पारिणामिक भावका वणेन किया है, और परम 
पारिणामिक भाव पर दृष्टि रखनेको शआचार्यदेवने कहा है। 

अ्रव यहाँ २९ प्रकारोंमें से २४ वाँ प्रकार कहते हैं-- 

मित्र मित्र प्रकृतियोंका श्रम्ुत्ष समय तक एक साथ रहना जिनका 
लक्षण है, ऐसे स्थितिवन्धस्थान समस्त जीवोंसे नहीं हैं, क्योंकि वे पुदूगल 
द्रव्यके परिणाममय होनेसे भातमानुभूतिसे मित्र हैं । 

भात्म प्रदेशोंके साथ कर्मोंकी प्रकृतियाँ होती हैं। उन प्रकृतिय्रेंकि 
फ़लखरूप शरीरमें श्रकस्मात्‌ रोग ञ्रा जाता है, गरण हो जाता है, रुपयां 
पैसा एकत्र हो जाते हैं, या चले जाते हैं, इसी प्रकार अन्‍य अनेक अलुकूल- 
तारे - प्रतिकूलतायें हुआ करती हैं | यह सब होनेका कारण तत्सम्बन्धी कर्म- 
प्रकृतिका दद॒य है| उसकी जितनी स्थिति होती है, उस प्रकार रहकर छूट 
जाता है। इसमप्रकार कर्म प्रकृतियोंत्रा अमुक समय तक भात्माके साथ रहना 
सो स्थितिबन्ध है, जो कि आत्माका खभाव नहीं है। उन कर्मप्रकृतियोंकी 
स्थिति कमसे कम अन्तमुहूर्त श्रोर श्रधिकसे अधिक सत्तर कोड़ा कोड़ी सागरो- 
पम होती है। जिप्तक्रा काल सात चोवीसियोंके बाबर होता हे । यह सथ 
स्थितिबनन्धक्े प्रकार पुदूगलके परिणाम हैं, आत्म खभाव नहीं । 

२५ वा कपन-+कपायेंके वियाककी श्रतिशयता जिनका लक्षण है. 
ऐसे संक्लेशस्थान जीवके नहीं हैं, क्‍योंकि वे पुदूगल द्रव्यक्षे परिणाममय हैं, 
इसलिये भाजमानुभूतिमे मिन्न हैं ! 

संबलेश भाव श्र्यात्‌ अशुभभाव झात्माका खमाव नहीं है। दिंसा, 
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क्रोध, मान, विषय, इत्मादिके भशुम परिणाम आम्मा्मे नहीं हैं, ऐसे निराले 
भात्माकी श्रद्धा करनेते भशुभ पर्याय छूटकर निर्मल पर्याय होती है | भशुभ 
परिणाम झामाकी पर्याय होते हैं, जड़में नहीं, किन्तु वे भात्माका खभाव 
नहीं हैं, इस भपेज्ञासे उन्हे जड़का कहा है। उन अशुभ परिणामों पर लक्ष 
रखनेसे वे छूटते नहीं, किन्तु अक्षणएड भात्मखभावकी श्रद्धा करनेसे छूटते हैं । 
अशुभ परिणामों शरण लेनेसे नहीं किन्तु श्रवणड भरात्माके शुद्ध खमावकी 
शरण लेनेसे हित होता है 

२६ वां कपन--कषार्येकि विषाककी मन्दता जिनका लक्षण है, ऐसे 
सभी विशुद्धिस्थान जीबोंके नहीं हैं, क्‍योंकि वे पुदूगल द्वव्यके परिणामम्रय हैं, 
इसलिये झभात्मानुभूतिसे मित्र है | 

विशुद्धियान श्र्षात्‌ कषायोंकी मन्‍्दता, और कषायोंकी मन्दता 
अर्पात्‌ शुभ परिणाम-दया, दान, पूजा, भक्ति इत्मादि। यह सब भाक्माके 
नहीं हैं, क्योंकि वे विक्रार हैं, और विकार श्रात्माका खमाव नहीं ह्ोता, इस- 
लिये शुभ परिणाम आत्माके नहीं हैं। श्रशुभ परिणाम दूर करनेके लिये शुभ 
परिणाम होते हैं किंतु वे विकार हैं, उनसे आात्माको लाभ नहीं होता। शुभ परिणाम 
का भाश्रय विक्रारका शाश्रय है, उससे झात्माका ह्वित नहीं होता, भामसरूपका 
भाश्रय लेनेसे झात्माको लाम होत। है | शुभभावकी पर्याय भा्मामें होती है, 
किन्तु वह झाव्माका समाव नहीं है, इसलिये वह पुदूगजका परिणाम है | 

२७ वा कपन--चारित्र मोहके विपाकक्ी क्रमश, निदृत्ति जिप्तका 
लक्षण है, ऐसे समी सयम लब्धिस्थान जीवके नहीं हैं | 

आत्माकी प्रतीति द्ोनेके बाद अस्पिरताक्ी ऋमशः निवृत्ति होकर स्थि- 

रता बढ़े ऐसे समस्त प्रकार मी झत्माका स्रमाव नहीं हैं। क्रमशः स्थिर्ताकी 
जो निर्मल पर्याय बढ़ती है, ऐसे ऋमके अकार भात्माक्रे अखंड खमावमें नहीं हैं । 
सयमकी निर्मल पर्याय घोड़ी थोड़ी बढ़ती है, उसमें कर्मोंकी अपेक्षा होती है, इसलिये 
वह आत्ाका स्वभाव नहीं है । अस्थिरताकों दूर करूँ, और स्थिर हो ऐसे 
रागजे' विककपमें भटक जाना झात्माका स्वभाव नहीं है | भातमाके झखगढ 
स्वभाव पर दृष्टि डालनेसे संयमकी निर्मल पर्याय प्रगट द्वोती है। आत्माकी निर्मल 
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अवस्थाके प्रगठ करनेमें श्रात्माके स्थायीपनका शझ्राश्नय द्वोता है। संयमकी पर्याय 
स्थिरता झादि अनन्त गुणोंक्रे पिएड भातमाके आश्रयसे प्रगठ होती है, परन्तु 
स्थिरताओ पर्यायक्रे भाश्रयस्ते मी स्थिए्ताकी पर्याय प्रगट नहीं होती। 

मैं अखंड खमावसे परिष्षणे हूँ ऐसी श्रद्धा करनेसे गुणोंकी निर्मल 
पर्याय प्रगठ होगी किन्तु अवस्था पर लक्ष रखनेसे विकल्प किया करेगा तो 
श्रवस्था निर्मल नहीं होगी। निर्मल अवस्था प्रगट करनका आश्रय द्रव्य है । 
अस्पिरताको क्रमशः दूर करके स्थिरता हो सो वह मी आत्माका अखंड खभाव 
नहीं है । भीतर थोड़ी थोड़ी सयम्र पर्याय बढ़ती जाये उ्त पर लक्ष देनेसे 
सम प्रगठ नहीं होता, किन्तु अखण्ड द्रव्यके आश्रयसे प्रगट होता है। सयम 
की क्रमशः पर्याय बढ़ती जाती है, उसमें कर्मोंकी निद्ृत्तिकी भपेक्षा होती है, 
इसलिये वे संयम लब्धिस्थान आत्माके नहीं हैं । इससे पूर्व मार्गणाके कयनमें 
संयमके छुद् भेद बताये गये हैं, और यहाँ संयम लब्धिस्थानमें संयमक्रे ऋमशः 
बढ़ते हुए परिणाम लिये गये हैं ) सयमके स्थान श्रसख्यात मी हैं, और-अनत 
मी हैं | वे सब सयमके प्रकार चैतन्यकी पर्यायमें होते हैं, जड़में नहीं, किन्तु 
उस पर्याय पर बन्ष देनेसे राग होता है, और राग विकार है, और विकार 
आत्माका खभाव नहीं है, इसलिये सयम लब्धिस्थान श्रात्माके नहीं हैं | 

सदर अपनी अपनी कह्पनासे माने हुए धमकों मानते हैं, किन्तु 
इससे वह सच्चा धर्म नहीं हो जाता । जैसे बालक मिट्टीके द्वाथीकों सच्चा 
द्वाथी मानते हैं, इसलिये वह सच्चा हाथी नहीं हो जाता | वस्तुका खमाव 
जैसा है, वेसा जाने बिना ही मान ले तो उससे कहीं उसका फल ययार्थ नहीं 
होता, किन्तु वत्तुके खमावकों यथावत्‌ मने तो उसका सच्चा फल द्वोता है। 

र८वों कपन--पर्यात्, श्रपर्याप्र, तादर, सुद्म, एकेन्द्िय दो इन्द्ि- 
य, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और सैनी तथा भसैनी पचचेन्द्रिय जिनका लक्षण 
है, ऐसे समी जीवस्थान जीवके नहीं हैं। 

पर्याप्तिके छुद् प्रकार हैं, उनके कारण भाद्दार लिया जाता है, बोला 

जाता हैं। डपरोक्ष छुद्ट प्रकार सबमें पर्णेतया वर्े सो पर्याप्ति और भपवणैतपा 
वर्ष तो अरपर्याप्ति है | 
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पृथ्वी, जल, भ्मि, वायु, वनस्पति, यह सब बादर ओर सूक्ष्म होते 
हैं। इनमेंसे जो सूक्ष्म हैं वे समस्त लोकमें सर्वत्र भरे हुए है। ऐसे सूक्ष 
शरीपं तू अनन्तवार हो थ्ाया, जो कि तेरी ही भूलका कारण है, एकेन्दरि 
यादि समस्त जीवर्मि तू भनम्तबार हो श्राया है। आत्मा ज्ञायकमूर्ति, निर्मल, 
ज्ञानधन है | उसके यह चौदद प्रकारके जीवस्थान नहीं हैं, वे जीवस्थान कप 
के सग्रोगकों छेकर हैं | इसलिये वे पुद्गलके परिणाम हैं, ने झ्रात्मामें नहीं हैं| 

२६ वी कपत--इसमें ग्रुणानोंका खरूप कहा है। आत्माकी 
पूंणे निर्मल पर्याय प्रगठ होनेसे परंव चौदह अवस्थाएँ होती हैं जिन्हें चौदह 
गुणस्थान कहते हैं | इनमेंसे अतिप्र प्येय तक पहुँचनेकी सच्ची सीढ़ी चतुर्थ 
गुणस्थानसे प्रार्म्म होती है । उन १४ गुणस्थानोंका सक्तिप्त स्वरूप यहाँ 
कहा जा रहा है । 

१-मिथ्यात्व गुएस्थान--शरीर, मत, बाणी और शुभाशुभमाव 
को अपना माने, तथा श्रयने स्वभावको अपना न माने, सो मिथ्यात्व गुगास्थान 
है। यह आझ्ाका स्परूप नहीं है । 

२-सांसादन --सम्ण्कूदशनको प्राप्त करनेके वाद जब पुन गिरता 
है. तब मिध्याल गुणस्थानमें "हुँचमेसे प्रुव वीचकी अवस्थाको सासादन गुण- 
स्थान कहते हैं। उप्त सासादन गुणुस्थानर्मे अत्यंत अल्प समयक्री अवस्था 
होती है | जैसे पका हुआ श्राम डालसे गिरे और पृथ्वीकों स्पश करनेते पर 
बीचमें जितना समय लगता है, उतता बीचका श्रह्वकाल है । इसी प्रकार 
सम्यकूदशनसे छूटकर मिध्याव गुणखानमें पहुँचनेक्रे पे आमकी भाँति कुछ 
समय लगता है, उतना काल सासादन - सम्ण्क्वीका है। सासादन गुणखान 
मी आात्माका खभाव नहीं हैं । 

३-मिश्र--मिश्र गुणस्थानके भी अत्यत सूक्म परिणाम ह्लोते हैं, 
इसकी स्थिति मी अन्तमुहर्तकी है| वे मिश्र ग्ुरास्थानके परिणाम सम्यक्‌ 
मिथ्यात्वरूप होते हैं, यह गुणस्थान मी श्रात्माका खरूथ नहीं हैं। 

४-अविरत सम्पकुदृष्टि--आ्रत्मा परिपूर्ण ज्ञायकखरूप एकरूप 
है, यह राग द्वेषादि विकार मेरा खरूप नहीं हैं। मेत्न तो सम्पर्ण चिदानर्द 
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खरूप है, ऐसी ग्रतीति चतुर्थ - गुणस्थानमें सम्परकृदृष्टिको द्वोती है; किन्तु ऐसी 
प्रथक प्रतीति होने पर भी पचेन््रियक्रे विषयोंक्री, हिंरादिकी, और कीर्ति प्रति- 
घ्ादिकी भासक्ति नहीं हटती, क्यों के उनके इतनी स्वरूप स्थिरता प्रगट नहीं हुई 
है, इसलिये श्रमी वहाँ आसक्कि और अविरति विदमान है, इसीलिये इस ग्रुण- 
स्पानको श्रविरत सम्यकृदृष्टि गुसास्थान कहते हैं | सम्पकूदशन भी एक अब- 
स्पा है, इसलिये उस अवस्थाके आशअथसे पॉचनों गुणस्थान प्रगठ नहीं होता | 
पर्यायके आश्रयसे नहीं किन्तु वस्तुक्रे आश्रयसे आगे वरढ़ा जा सकता है | पर्याय 
जितना ही अखण्ड झात्मा नहीं है, इसलिये चौथा गुणस्थान श्रामाका खरूप 
नहीं हैं | 

४-देश विर्त--भात्मा चिदानन्दखरूप *, ऐसी प्रतीति होने पर 
चतुर्थ गुणर्पानमें अनन्तानुचन्‍्धी कषाय दुर हो जाती है, और यहाँ पांचवें 
गुणसानमें अग्रल्मास्यान कपायत्री चौयड़ी दूर हो जाती है । आत्मा परसे 
मित्र है, ऐसी प्रतीति होनेक्रे बाद पचेन्द्रियके विषयोका और हिंसादिका सहज 
ही एक देश त्याग हो जाता है। आत्मखभावका सहज खाद लेने पर विषय 
कषाय और हिंसादिकी आसक्ति एक देश कम हो जाती है । इसे पाँचबों 
देशब्न गुणत्यान कहते हैं। यह गुणस्यान भी एक अगस्पा है, जो कि- 
दरव्पाश्रफ प्रगट होती है। अवस्था पर ऋक्ष देनेपते रंग होता हे, और राग 
शआत्माका स्वरूप नहीं है, इसलिये गुणस्पान मी शआत्माक्रा खरूप नहीं है । 
यथपि गुणुस्थानकी पर्याय शआत्मामें होती है, जड़में नहीं, किन्तु उस अवस्था 
जितना ही आत्मा नहीं है। उस अवस्था पर लक्ष देनेसे राग होता है. और 
राग परोम्मुख्ध भाव है, इसलिये परका है, इस अपेज्ञाप्ते कहा है. कि पाँचवा 
गुणस्थान मी आक्माके नहीं हैं । 

६-७-प्रथत्ताप्रपत्तविरत---मुनि दशा प्रमत्त सयत और अप्रपत्त- 
मंगतके भेदसे दो अ्रक्रारकी होती है । मुनि दशामें ऐसी सम्पूर्ण वाह्य नग्वता 
होती है, जैसी माताके उदरसे तत्काल जन्मे हुए ग्रलककी होती है | मुनि- 
दशा एक मी बख्का ताना -बाना नहीं होता । जब मुचि छड़े गुणस्थानमें 
होते है तव उनके शाक्ष खाध्याय उपदेश और आहार ग्रहण आदिका विक- 
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जप होता है, और जब वे सातवें गुणस्वानमें होते हैं, तब आत्माके निर्विकल्य 
अनुभवका खाद लेते हैं, तव चेतन्य पिंड पृथक्र होकर अपने खमावका भनतु- 
भव करता है। आश्षानन्दर्म बाहरका किसी मी प्रकारका विचार नहीं द्ोता | 
इसप्रकार खरूप ध्यानमें लीन मुनिके सातवौ गुणस्थान दोता है| इस समय 
मुनि छणमें अप्रमतत और छाणमें प्रमत्त गुणस्थानमें हजारों वार झाना- जाना 
करते रहते हैं | यद्ट मुनि्की आतरिक दशा है । जब वे प्रमत्त दशार्मे होते 
हैं, तब उपदेश देने, मह्ात्नतोंको निर्दोग पालने, और झाहार ग्रहण करने, 
इञ्मादिके विकल्प उठते हैं, इसी प्रकार वे ज्ुणमर बाहर रहकर पुनः भप्रमत्त 
घ्यानमें लीन द्ोकर निर्विकल्प आनन्दमें कूलने लगते हैं। 

इसप्रकार मुनिदशामें खरूपध्यान विशेष होता है, केव्रलज्ञान प्राप्त 
करनेकी निकटताका साक्षात्‌ कारण मी यहाँ होता है । छंट्टे गुणस्थानमें 
प्रशाहयानावरणीय चौकड़ीक श्रमाव होता है । छुट्टा और सातवाँ गुरास्पान- 
दोनों भवस्थाएँ हैं, इसलिये वे आताका अखणड खरूप नहीं हैं। आत्मा पर 
दृष्टि डालनेसे अवस्था प्रगट नहीं होती किन्तु श्रल्लए्ड स्वभाव पर दृष्टि डालने 
से प्रम्त और अग्रमत्त मुनि दशा प्रगठ होती है। उसके प्रगट होने पर 
उसमें कर्मोंक्रे अभावकी अपेक्षा ञ्राती है, इसलिये वह निरपेक्ष आत्माका स्व- 
रूप नहीं है। मात्र निरपेक्त दृश्कि विषयमें ऐसे परापेक्षाके मेद लागू नहीं 
द्ोते, इसलिये गुणस्पान भात्माका स्वरूप नहीं हे | वेवलज्ञानकी सम्पूर्ण पर्याय 
प्रगट होनेसे मुनित्रकी साधकदशा बीचमें झाती है, गुणस्थानकी सपृणे पर्याय 
भत्ममें होती है, और गुणत्यान चैतन्यकी अवस्थामें होते हैं जड़में नहीं, 
तथापि उस भवस्थामेद पर लक्ष देनेसे राग होता है, और राग विकार है, 
विकार परनिमित्तसे चेतन्यकी पर्यायमें होता है, ओर इसीलिये उसे पुदूगलका 
परिणाम कहा है | चौदह गुणस्थान कहकर भाचार्यदेवने जेनशासनका 
सपूर्ण व्यवद्दार बनाये रखा है। सर्वज्ञ भगवान कथित ऐसा भपूर्व व्यवहार 
अन्यत्र कहीं मी नहीं है, यह बताया है। गुणस्थानकी पर्याय बीचमें आती 
है, यह कहकर व्यवद्वार बताया है, और वह पर्याय भात्मात्री अलपड स्वरूपकी 
दृष्टिक विषयमें नहीं है, यह कहकर परमार्थ बताया है | दृष्टि गुणस्थानके मेद्‌ 
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को स्वीकार नहीं करती, इसलिये गुणस्थानको पुदूशलका परिणाम कहा है । 

८-अपू् फरण--इस गुणस्पानमें अ्यंत विशेष ध्यान होता है। 
बह्ढां मी बाह्य लक्ष्य नहीं होता, और परिणामोंकी निर्मल धारा बह्दती है, जो 
कि दो प्रकाक्की दै-एक धारा कपायका समूल क्षय करती है, जिसे क्षपक- 
अगी कहते हैं, और दूसरी धारा कषायका उपशम करती है, उसे उपशमश्रेणी 
कहते हैं | इन दोनों श्रेणियेत्रि जितना ही भखंण्ड आत्मा नहीं हे | यह गुण- 
स्पान मेदका लक्षण है, अमेद आत्माका लक्षण नहीं है। गुणस्पानके मेदों 
पर लक्ष देनेसे राग द्वोता है, इसलिये गुणस्पान आत्माका स्वरूप नहीं है। 

९-पअनिवृत्तिकरण--निर्मल परिणाम धारा पर चढ़ता चढ़ता, 
पीछे न गिरे सो अनिवृत्ति है। यहाँ मी निर्मल परिणामकी दो धाराएँ होती 
हैं । जो कषायको मूत्में से दूर करती है, सो ज्षपक धारा है, और जो कषाय 
को शात करती है, वह उपशम पारा है । यह गुणस्वान भी एक अक्स्पा है, 
इसलिये श्रात्माका अखणए्डरतरूप नहीं है | 

१०-पदम सांपराय--यहाँ सूछ्य लोभका थोड़ासा उदय रह्ठता 
है। इस गुणस्थानमें वीतशगताकी निर्मतता और ध्यानकी विशेषता अधिक 
होती है, किंतु सूक्षम सापराय (कषाय) भबुद्धि पूर्वक उदय होता है | यद्द गुण- 
स्थान भी एक अवस्था है, जो क्षि अल्वण्ड वस्तु पर दृष्टि रखनेसे प्रगट होती 
है, किन्तु इससे रंग द्वोता है। ओर राग भत्माका स्वरूप नहीं है । गुण- 
स्थान भेदका लक्षण है, वह अमेद झ्रााका खरूप नहीं है, इसलिये गुण- 
स्थान झातमाका खख्य नहीं हैं । 

११-उपशान्तमोह-इस गुणस्थानमें परिणाममें वीततागता छोती 
है, और कषाय सर्वेया उपशान्त होती है, वह उपशान्त मोह गुशस्थान भी 
एक अवस्था है, ओर जो अवस्था है सो भेदका लक्षण है, भमेद आत्माका 
नहीं, इसलिये गुणस्थान आत्माका स्वरूप नहीं है। गुणस्थानकी पर्याय 
चेतन्यकी अबस्थामें होती है, जड़में नहीं, किन्तु शुणस्थानके भज्लमें पर 
निमित्तकी श्रपेक्षा होती है, इसलिये उसे श्रन्यका कहा है | 

१२-लीशमोह--इस गुणस्थानमें जेसीकी तेसी निर्मल बीतराः 
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दशा प्रकट होती है, और मोहका सर्वया मूलमें से क्षय होता है | इस गुण- 
स्थानमें पहुँचा हु जीव फिर नीचे नहीं जाता, वह तो अन्तर मुहुतेमें केवल- 
ज्ञान ग्राप्त करके ही रहता है। यह गुणरान मी एक श्रक्त्था है, इसलिये 
श्रमेद आत्माका लक्षण नहीं है | 

१३-पपीगकेवली-इस गुणस्पान में केवलज्ञान प्रगठ होता है, 
जिससे समस्त तीन काल और तीन लोक इस्तमालकवत प्रयक्ष ज्ञात द्वते हैं | 
केक्लज्ञान युक्त देह धारी को सयोगकेवली कहते है । जब भगवान महा- 
वी केवलज्ञान प्राप्त करके यहँ। विद्वार कर रहे थे तब वे संयोग केय्ली 
कहलाते थे, और वर्तमान में बिदेह क्षेत्र में सीमथर भगवान सयोगकेवली की 
अवस्पामें विशजमान है | केवलज्ञान मी एक अवस्या है, उस केबरलपर्याय 
जितना ही आक्षा नहीं है केत्रलपर्याय सादिश्नतन्त है, और भात्मा अनादि-भवन्त 
इसलिये केवल पर्याय मी भेदका लक्षण है, भमेद श्रात्माका नहीं। शत, गुणरपान 
श्रा्माक्ा स्वरूप नहीं है | तेहववों गुणस्पान योगेंक्े कम्पनको लेकर होता है, 
और कम्पन विक्कार है, तथा विकार पुदूगल का परिणाम है, इस अपेक्षा से 
तेरहवें गुणस्पानकों पुदूगलका परिणाम कहा है | 

१४-अयोगफेवली -+न्‍यहटाँ मन, वचन, क्ायके योगक्रा कखत 
रुक जाता है, श्रौर भर, इ, उ, ऋ, लू, इन पाँचों अक्षरोंके बोलने में जितना 
उमय लगता है, माह उतने ही समयक्री देहकी स्थिति रह जाती है, यह गुण- 
स्थान मी एक विकारी अवस्था है। चौददवें गुणस्पान में प्रतिजीवी गुण का 
परिणमन द्वोता है, जो कि विकार हैं, और विकार पोदृगलिक परिणाम हैं, 
इसलिये उस श्रपेज्ञा से इस गुरास्पोनकों मी पुदूगल परिणाम कहा है । 

उपरोक्त सभी गुणस्थानोंकी अवस्था मेदका लक्षण है, अमेर झा 
का नहीं । गुणस्पान चैतन्यकी पर्यायमें होते हैं जड़की पर्यायमें नहीं, किग्तु 
उसके मेद पर लक्ष देनेसे राग द्ोता है, जो कि भ्रात्माकी पर्यायमें होता है; 
वह आात्माका स्वरूप नहीं है | राग पर निमित्त से द्वोनेवाला विकार है, परो- 
न्मुखभाव है, इसलिये वह पर है, इसीलिये गुणस्वानकरे पर्यायके मेदोंको मी 
पुद्ठलका परिणाम कहा है। अल्ृणड वस्तुदृष्ट गुणस्थानके मेदोंकों स्वीकार 
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नहीं करती, इसलिये, उसे पुद्इलका परिणाम कहा है । श्रार्चायदेवने गुरार्थान 
जिनका लक्षण है', कह कर यह सिद्ध किया है कि-गुणस्थात हैं, यदि कोई 
गुरास्थानोंकों सत्ैया न मानता हो तो उसे कहते हैं कि सर्वज्ञ भगवान क- 
थित जैनशासनका गुणास्थान इत्यादि का व्यवहार है। ऐसा कूर्त व्यवहार 
अन्यत्र कहीं नहीं है, यह सिद्ध करके व्यत्रहर बताया है | परन्तु उस मेदपर 
लक्ष देनेसे गग होता है, जो कि भमेद श्राण्राका लक्षण नहीं है, इसलिये 
गुणस्पान शआ्त्माका खरूप नहीं है, यह कहकर परपार्थ बताया है, और मेद 
से दृष्टि हटाकर अमेद पर दृष्टि रखनेको कह्ा है । 

इन समस्त कयनोमें लक्षण” है, यह कहकर श्राचार्यदेवने जैनशासन 
का समस्त व्यवहार बतलाया है। जो इस व्यवहास्को नहीं मानता वह महा 
मिथ्यात्वी है | गुणस्थान इत्यादि लक्ष्य है, और वसके मेद लक्षण हैं | यथपि 
वे सब मेद हैं अवश्य, किन्तु अखड वस्तुकी दृष्टि उन्हे स्वीकार नहीं करती। 
उन मेदों पर दृष्टि डालनेसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती | ठन मेदों जितना 
ही अखण्ड आत्माका खरूप नहीं है, यह कहकर १स्‍मार्थ बताया है | 

चौदह गुणस्थान मोह और योगके कारण उलन्न होते हैं, इसलिये 
वे पुदूगलके परिणाम हैं, यह बात इस अध्यात्म शाह्में ही नहीं, किन्तु व्य- 
वहरनयके शा्ष श्री गोम्मटसार इस्मादिमें मी यही कहा है। मोह और 
योग विकार हैं, विकार आत्माका खमाव नहीं है, इसलिये गुणस्थान पृदृगलके 
परिणाम हैं । 

गुणरथानमें जो निर्मल पर्याय होती है, वह चैतन्यमें मिल जाती है, 
ख में अमेद होती है उसे पुदूगलका परिणाम नहीं कहा है, किन्तु गुणस्थान 
मोह ओर योगके कारण उल्न्न होते हैं, इसलिये उन्हें पुदूगलका परिणाम 
कहा है । 

इस वस्तु ततको व पूवेक समझना चाहिये । ऐसा दुर्लभ मनुष्य 
भत्र प्राप्त करके भी यदि सतकी शरण न ली तो फिर अनन्तकालम यह मनु- 
:ल्‍य भव मिलता दुर्लभ है | यहाँ। तेरा कोई शसण॒भूत नहीं है, एक मात्र अलएड 
गण स्वभाव ही शर्णाभूत है । केवल पर्याय पर लक्ष देनेसे भी केवलपर्याय 
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नहीं द्वोती, किन्तु वह समूणे द्रव्य पर दृष्टि लगानेसे ही प्रगट होती है | और 
सिद्ध दशा प्रगठ हो जाती है, आचार्यदेबने २६ गतोंमिं भदूभुत कपन किया 
है | हव्य पर दृष्टि लगाने और उससे अनन्तकालके परिभ्रमणकों मिटा, 
अनन्त आनन्द प्रगट करनेकी अधित्य वात कही है । पमृणे द्रव्य पर दृष्टि 
लगानेसे ही सच्चा मागे ग्राप्त होगा, इसके लिये कोई दूसरा प्रकार साधक नहीं 
हो सकता | 

अब यहां उपरोक्ष गायाओंक्रे क्र्थक्रा सूचक कलशरूप काव्य 
कहते हैं।-. 

!. वर्णावा वा रागमोहादयों वा 
मिन्ना मावाः सर्व एवास्य पुसतः । 
तेनैवांतस्तवतः पश्यतोथ्मी 
नो दृष्टः स्युईश्मेक परं स्थात्‌ ॥३७॥ 

अथ;--जो पर्णादिक, अ्रयवा राग मोद्दादिक भाव के हैं वे सब 
इस पुरुषसे ( भ्रात्मासे ) मित्र हैं, इसलिये अन्तदृथ्िके द्वार देखने वालेको वे 
सब दिखाई नहीं देते और एक मात्र सर्वोपरि तल ही दिखाई देता है-केवल 
एक चेतन्य माव खरूप भमेद भात्मा ही दिखाई देता है | 

धर्म, धर्मीं आत्माके साथ ही सम्बन्ध रखता है, बाह्य जड़ पदा्ोंक्र 
साथ, तथा विकारी भावोंके साथ नहीं | झात्मामें बर्ण, गध, रस, स्पर्श नहीं हैं, 
तथा विकारी भाव मी नहीं हैं | कोई यद्द कहता है कि धर्म झभाशामें नहीं है, 
इसलिये बाहयमें धर्म करनेका मन होता है, किन्तु माई धर्म तो भात्मार्मे ही है, 
इसीलिये धर्म करनेका मन होता है, किन्तु तू अन्त शिको भूजा है, इसलिये 
शरीर, वाणी इत्मादि जड़ पदायोमें धर्म ढूँढ रद्ा है, किन्तु वहाँ धर्म नहीं है। 
यदि श्रन्त्ईष्टि करे तो धर्म अतरंगमें ही विधमान है । 

समस्त विकारी माव आत्माके नहीं हैं | हिंसा, दया, [जा अतांदिकी 
वृत्ति द्वोती है, तब ज्ञान हिलता है-सक्रमण करता है, श्रौर रागकी झोर जाता 
है तब ज्ञान भस्पिर द्ोता है, इसलिये राग झात्माका मूल स्वमाव नहीं, किंतु 
विकारी भाव है, नवीन दोनेवाला श्णिक्र भाव है । दिंसाके मावमें से दयाका 
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और कंजूसीके भावमें से दानका, भर्यात्‌ अशुभभावमें से शुभका भाव करता 
है, इसलिये वह - माव चृणिक है । भशुभमें से शुभ माव पुरुषार्थके द्वारा होता 
है, किन्तु वह तीत्र राग और मन्द राग श्ा्मा्मे मरा नहीं है, वह हसमें से 
नहीं झाता, किन्तु पर निमित्तसे होनेवाला विकारी भाव है । यथपि वह भाव 
चैतन्यकी भ्रवस्थामें होता है, किन्तु वह श्रपना स्वरूप नहीं है, और वह 
परोन्मुखभाव हैं इसलिये परका है | कोई मी विकारी माव, आत्मा - पुरुषके 
नहीं है । यहाँ दी, पुरुष, नपुंसक वेदकी वात नहीं है, किन्तु भगवान झात्मा 
को ही पुरुष कहा है । यह वर्णादिक २९ बातें पर्मार्थतः भगवान शात्माके 
नहीं हैं इन २६ बातोंमें अन्य सैंकड़ों बातोंका समावेश हो जाता है | 
चतुर्थ गुणस्थानमें अन्तद श्सि देखने पर वे वर्शादिक और मोहादिक 
भाष दिखाई नहीं देते, मात्र सवोपरि तत्व ही दिखाई देता है। झात्मा आननद- 
मूर्ति, भनन्त गुण्णोका रसकन्द है, ऐसी अन्त श्िसे देखने वालेकों पुण्य-पाप 
के भाव स्वभावमें दिखाई नहीं देते, किन्तु एक मात्र सर्वोपरि चैतन्य तख्व ही 
दिखाई देता हैं | विकारी भाव स्वभावमें नहीं हैं इसलिये दिखाई नहीं देते। 
वे अवस्था में छणभर के लिये होते हैं, इसलिये उनकी गिनती नहीं है । 
क्नम्त गु्णोका पिन्ड अखन्ड श्रमेद श्रात्मा वर्तमान में ही पूर्ण है, ऐसी अन्त- 
इष्टिसे देखनेवाले को एक चेतन्य तत्व ऊपर ही ऊपर दिखाई देता है | 
बहिद्न ष्टिवाले को मात्र शुभाशुभभाव ओर शरीरादि ही दिखाई देते 
हैं, भात्मा नहीं। और अन्त प्टिसे देखनेवालेको मात्र श्रात्मा ही मुख्य दि- 
खाई देता दे | समम्यष्टिष्टि को अस्थिरता के कारण भझल्प राग - द्ेष द्वोता है, 
किन्तु बह उसका कर्ता या स्वामी नहीं होता । विकारीभाव गौश हैं, वे भपने 
स्थमावमें नहीं हैं, इसलिये दिखाई नहीं देते | यह धम की सबसे पहली इकाई 
है। भशुभभाव दूर करके शुभमाव करे तो उससे पुण्यबन्त्र होता हैं, स्र्गादिक 


की शुभगति मिल्वती है, किन्तु अन्तरस्वभाव की प्रतीति के बिना जन्म मरण 
दूर नहीं होता | 


अन्‍्तदन श्सि देखने वाले सम्यकूदष्टिको श्रमी केवलज्ञान नहीं हुआ 


इसलिये, शुभाशुभभाव होते हैं, किन्तु वे अंतरग खभावर्में एक मेक होते हुए 
| 
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दिखाई नहीं देते | वे विकारी भाव पर निमित्तते अपनी अवस्थामें, पुरुषार्थकी 
मन्दतासे छण मात्रके लिये होते हुए दिखाई देते हैं | वे शुभाशुम विकारी भाव 
चेतन्यके निर्विकार खभावमें से अ्गट नहीं होते, वे सैतन्यके खायें हैं ही 
नहीं | मे केबलज्ञान अवस्था ग्राप्त करूगा, सिद्ध भवस्था प्राप्त करूंगा, 
ऐसे राग मिश्रित विचार मी चेतन्य स्थमावमें नहीं हैं | इसप्रकार एक सर्वोपरि 
तत्व ही सम्यकूदृष्टिको दिखाई देता है | अखेड परिपूर्ण तत्र॒पर दृष्टि रखने 
केवलज्ञान और सिद्ध पर्याय प्रगट होती है, किन्तु उस भवस्था पर लक 
देनेसे अवस्पा प्रगट नहीं होती | 

ज्ञानी अर्थात्‌ भगवानके भवतको एक सर्वोपरि तत्म ही दिखाई देता 
है, कि-अतर॒ग एकाकार स्वरूप ही मेग़ ज्ञान है, यही मेरा दशन चारित्र और 
पुख है । सम्यकृदृष्टिको अन्तरदृष्टि में देखने पर ज्ञानविम्ब चेतन्य ही सर्ोपरि 
तत्व दिखाई देता है | जिसे साधक स्वरमाव-आंतरिक लीनता हो वही भगवान 
का मक्त है | जब अतरग में स्थिर नहीं हुआ जा सकता तत्र अशुभ भाव दूर 
करने के लिये शुभभाव होने पर गुणों का बहुमान होता है, और तब वह 
देव गुरु शास्त्र की मक्ति इत्यादि में लग जाता है । यद्यपि ज्ञानी इस प्रकार 
पूजा बत दयादि के शुभ भावों में युक्त होता है, किन्तु उसकी यह शआन्तरिक 
दृष्टि जागृत रइ्ती है कि मीतर अक्षत्रिम चैतन्यस्वरूप शारवत्‌ विधमान है; 
उसमें जो नवीन नवीन कृत्रिमभाव होते हैं, वे चैतन्य का स्वरूप नहीं हैं । 

अतरगदृष्टि से श्रात्मा को पद्चिचाने विना यदि किसी को दान दे दे 
तो मी धर्म नहीं होता | मानादि का कोई भाव त हो और शुमभाव हो तो 
पुण्यबन्ध होता है, परन्तु भात्मप्रतीति के विना यथाये तृष्णा नहीं छूटती । 
मैंने दूसरे को जो वस्तु दी है, उसका स्वामीमाव रखकर श्र्यात्‌ यह वस्तु 
मेरे अधिकार की है, में इसका स्वामी हूँ अर्थात्‌ में और यह वस्तु एक है, 
ऐसी दष्टि से यपार्थ तृष्णा नहीं छूटती | ययार्थ तृष्णा तो तब छठती है, 
जब ऐसी प्रतीति हो जाये कि पर वस्तु पर मेश कोई अ्षिकार नहीं, मैं उस- 
का स्त्रामी नहीं हूँ, रग का एक अश मी मेरा स्वभाव नहीं है, झनन्त संतोष 
मैश खरूप है, जो पर है मैं नहीं हूँ, रागादिक मी मैं नहीं हूँ, मैं तो भा 
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वीतराग खरुप हूँ, इलादि | 

प्रमार्थनय अमेद ही है, इसलिये उत्त इश्सि देखने पर मेद नहीं 
दिखाई देता; उप्त नयत्री इृष्टिमं पुरुष चेतन्य मात्र ही दिखाई देता है, इस- 
लिये वे प्र बर्णादिक तथा शागादिक भाव पुरुषसे भिन्न ही है । 

बझाक्माकों युक्त जानना सो व्यवद्वारनय है, मात्र चेतन्यखमाव 
शुद्ध है ऐसा जानना सो परमार्थनय है । श्र्मार्मे शरीर, बाणी, मन नहीं हैं, 
और प्रतिष्षण जो राग -द्वेपक्री अवस्था होती है, उसे भी परमार्थदरष्टि स्वीकार 
नहीं करती | चेतन्य भमेद धातु है, उसमें शग - द्वेष नहीं है, और श्रावक, मुनि, 
केषली तथा सिद्धकी अवस्थाके मेदोंको भी परमार्थद्ष्टि स्वीकार नहीं वरती । 
'बैतन्यधातु तो चेतन्य ही है” वह है सो है! इसमें परमार्थदष्टि अवस्थाके 
मेदोंकों स्वीकार नहीं करती । 

जैसे सोना, सोना ही है, ऐसा लक्ष्में लेने पर उसके भाकार भी 
उसमें भा जाते हैं, इसी प्रकार अमेद चेतन्य धातु चेतन्य ही है, वह अपने 
अस्तित्वरूपसे खत/सिद्ध जैसी है, सो बेसी है, ऐसा स्वीकार करने पर सम- 
स् पर्यायक्रे झांकार उसमें श्रमेदरूपसे समा जाते हैं। यह परमार्थधष्टिका 
विषय है । तीयेकरदेबने मेद - अमेदके खख्ूपक्ा ज्योंक़ा त्यों बणेन किया है। 

वर्णसे लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव हैं, उनका विशेषरूप जामना 
ऐो तो गोम्मटसार श्रादि अन्योंसे ज्ञात करना चाहिये । 

यहाँ शिष्य प्रश्न करता है. कि-यदि यह वर्णादिक भाव जीबके 
नहीं हैं तो धन्य सिद्धान्त प्रयोमि ऐस। क्यों कहा है कि वे जीवसे हैं? 

सप्ताधान--जिन शांत कर्मोक्े निमित्तकी अपेक्ताका क्रपन 
मुए्यतासे होता है, मे व्यवह्वरनयके शास्र कहलाते हैं, और जिनमें मुह्यतासे 
आत्याके परमार्थ खखूपका कपन होता है वे निश्चयनयक्रे शारू कहलाते हैं | 
भाग्याकी अवस्था, तथा पुण्य थाप सगे नर्क उश्चादिकों बतानेयाले व्यवहार- 
नयके शार एैं। अशुद्ध भरस्था आहमार्मे होमी तो है किन्तु वह आत्माका 
सम्माव नहीं है, इसलिये भमृतार्थ है। पर्णवरों बहानेदासा तय ब्फाहालय 
है, और उसे बतामेराले शास व्यब्हएनयके शाद्ध हैं । पर निविर्की अपेक्षा 
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मे जो भेद होते हैं, उन्हें गौणा करके मात्र झमेद भामाका खरूप बताने 
बाला नय परमार्थनय है, और उसे वतानेवाले शात्र परमार्थनयक्े शात्र हैं। 
परमार्थदेश्सि निर्मल अवस्था प्रगठ होती है, ओर मुक्ति प्राप्त होती है । 


अब यहाँ शिष्यके प्रश्नकी उत्तर स्वरूप गाया कहते हैं।-- 


ववहारेण दु एदे जीवस्स हव॑ति वरणमादीया । 
गुणएणंता भावा ए्‌ दु केई णिव्छयशयस्स ॥५६॥ 


अथ--वर्णेसे लेकर गुणस्थानपर्यत जो भाव:कहे गये हैं, वे ब्य- 
बहाएनयसे तो जीवके हैं, परन्‍्तु।निश्षयनयके मतमें उनमेंसे कोई मी जीपके 
गहीं हैं | 

यह वर, गन्ध, रस, स्पशसे लेक! गुशस्थानपरयेतके भाव व्यवहार 
नयप्ते भाममाके हैं। जैसे पानीका घड़ा व्यवद्वास्से कह्दा जाता है, क्योंकि 
पीतलके धड़ेके साथ पानीका सम्बन्धरूप व्यवहार है, किन्तु वाखवमे पढ़ा तो 
पीतलका ही है, वह पानीका नहीं होता, इसी प्रकार वर्णादिक श्रौर मोहादिक 
भारवोंका भातमाके साथ पर्याय मात्रका सम्बन्ध है, उस अपेक्षासे वे भाव भा्मा 
के हैं, ऐसा व्यवह्रनयसे कद्दा जाता है, पर्तु यदि श्रात्माके स्वमावपी ईष्ट 
से देखा जाये तो वे कोई माव भात्माके नहीं हैं, भर्थात्‌ निश्चयनयसे वे मात 
आंभाके नहीं हैं । 

यहाँ व्यवह्मासनय पर्यायाश्रित है, इसलिये जैसे सफेद रूईसे निर्मित 
बस्तर लाक़ रंगसे रैगा गया हो, तो वह लाल रंग उस वंखका गोपाधिक मो 
कहलाता है, इसी प्रकार पुदूगकके संयोगवश अनादिकालसे जिसकी बन्‍्ध 
पर्याय प्रसिद्ध है, ऐसे जीवके औपाधिक भाव ( वर्शादिक ) की भवबसन 
करे प्रभात होता हुआ (व्यवहरत्य) दूसरेके भावक्ो दूसरेका कहता है। 

सफेद बस्रकों सफेद ही जानना सो सच्ची दृष्टि है, किन्तु उसके 
सगे जाने पर उसे रगीन मानना व्यवहास्तय है | क्योंकि सफेद वस्तको रंगवी 
उपाधिवाला जाना इसलिये बह व्यवह्वरनय है | वास्तत्रमें वह रग वल्नकां सी 
रूप नहीं है, इसलिये वह पर्ययाश्रित व्यवहार है। बच्धमें जो लाल रंग दे 


जीवाजीवाधिकारें : गाथा-४६ [ ३६७ 


सो औपाधिक मात्र है, वह वस्तुक्ा सहज खभाव नहीं है। लोग प्रायः 
निश्चय और व्यवद्ारमें गड़बड़ा जाते हैं. किन्तु यदि उसका ज्ञान करे और 
जो भपेष्षा है, उसे मली मौति समझे तो सारी गड़बड़ी मिट जाये | 

आत्माका खमाव सफेद वस्रकी भाँति खच्छु, निर्मल, और परमाष्मा 
की भाति शुद्ध है । जैसे खच्छु-सफेद वल्नपर रंग चढ़ गया है, उसी प्रकार 
आात्मामें कर्मोंकी उपाधिका रंग चढ़! हुआ है, किन्तु यह रंग कछ्षणिक है, 
स्थायी नहीं है, कृत्रिम है, वर्तमान समय तक ही सीमित है, वह आत्माका ख- 
भाव नहीं है। अनादि सयोग वश यह बन्ध पर्याय प्रसिद्ध है, इसका कारण 
यह है कि अज्ञानीकी दृष्टि बंधपर ही है, इसलिये उसे प्रसिद्ध कहा है, किन्तु 
बह बंध पर्याय सयोगवश है, आत्मामें मिली हुई-एकमेक नहीं है । संबंधके 
कारण असिद्ध है आत्माका खभाव नहीं है। में पशु हूँ, मनुष्य हूँ. स्री हूँ, 
पुरुष हूँ, नपुंसक हूँ, इत्यादि सयोगवश द्वोनेवाला औपाधिक भाव है। ओपा- 
धिक भावके अवल्म्बन से प्रवतमान व्यवद्दारनय दूसरेके मावकों दूसरेका 
कहता है। 

मै गगी हूँ, मे दवेषी हूँ, इसप्रकार जड़के तयोगसे होनेवाल्े औपाधिक् 
भाव प्रसिद्ध हैं, ओर इसप्रकार अनादिकालसे बन्धपर्याय प्रसिद्ध है। वच्नके रंग 
में और आत्माके कर्म सयोग में इतना श्रन्तर है क्रि--खच्छु वश्ष॒ पर नया 
रंग चढ़ाना पड़ता है, और आत्माके साथ कर्मका संयोग अझनादिकालसे चला 
अआरिद्दा है। ऐसा नहीं है कि आत्मा पढ़ते वच्चकी मौति सर्वया खच्छु था और 
फिर उसरर कर्मका रंग चढ़ गया है । किन्तु जो यह शरीर है सो मैं हूँ, राग 
मै हूँ, और मै ही बोलता - चालता हूँ, इसके अतिरिक्त भ्रात्मा और क्‍या हो 
सकता है ? ऐसी भ्रान्ति अनादिकालसे सयोगवश बनी हुई है, भर्थात्‌ स्वयं 
संयोगाधीन हो गया है, कहीं कर्मके सयोगने आत्माकी पर्यायकों बलात्‌ झशुद्ध 
नहीं किया है | राग-हेष, दर्ष-शोकादि करके, अनादिकालसे स्वयं सयोग- 
वश हो रहा है, कहीं पत॒स्तु ने अपने अधीन नहीं किया है | जैसे बट 
और बीज में से पहले कौन था, ऐसा विकल्प नहीं द्वो सकता, क्योंकि: 
अनादिकालसे दोनों एक साथ हैं, और खानमेंसे सोना पत्पर दोनों एकहदी साथ 


ईद ] समयसार अंवचन : तौसरा भाग 


निकलते हैं. इसी प्रकार अनादिकालसे श्राप्ता और कर्मबन्धका सयोग भादि 
तल! भा रहा है | 

झात्माकों परकी उपाधिक्रे कारण ब्यवहार्से राग, द्वेप, शरीर, मत, 
वाणीवाजा कट्टा जाता है | जेसे बल्षको रंगवाला कई्ना परका उपाधि भाव 
है, बत्रका वास्तविक खमाब नहीं है, इसी प्रकार शग-द्वेषादि मावकों भातमा 
का कहना, परकी उपाधिक्रे कारया होता है, वह अपने खमावक्रे अवलसनसे 
नहीं होता, इसलिये वह व्यवहार है, वह दूसरेके भावक्ो दूसरेका कट्ठता है, 
भर्पात्‌ राग-द्वेष सयोगी भाव है, कर्मनिमित्तक भाव है, उसे दूसरेका भर्पाव्‌ 
झाताका कहना सो व्यवहार है। जो व्यत्रद्वानय कहता है, वहा वस्तुका 


सच्चा खरूप नहीं है। 
शात्रोमें व्यवद्वारिक इष्टिसे ऐसा कपन झाता है कि-वने ऐसे पाप 


किये इसलिये तू नरकमेँ गया, चार गतियोमिं परिभ्रमण किया, और वहाँ ऐसी 
प्रतिकूलता पाई कि तेरे दुःख देखकर दूसरोंको भी रोता आ गया, तथा कर्मी 
पुण्यक्रे कारण बड़ा राजा हुआ, कमी लाखों करोड़ों रपये कमाये, कमी देव 
गतिमें गया जहाँ अनेक अलुकूल सामग्री ग्राध्षकी इत्मादि। किम्यु यह सब 
निित्तकी ओरकी बात है, वह भाशाके मूल स्वमावत्री वात नहीं है। रगको 
बढ्षका रग कट्दना यर्थात्‌ दृष्टि नहीं है, क्‍योंकि वास्तवर्मे वह एग वक्षका नहीं, 
किन्तु व्यवद्ारसे उस पर्यायमें रग लगा हुआ है । व्यवद्वार सर्वया मिथ्या नहीं 
दोता | यदि आत्मार्मे व्यह्दाससे मी विकार न हुआ हो तो विकारका निषेष 
करके भात्माको अक्षग वतानेकी बात ही न रहे, इसलिये व्यवद्वार है अवश्य | 
जैसे वच्नका रग वदमेंसे उत्पन्न नहीं हुआ, किन्तु बाहस्से भाकर लगा है; 
उसी प्रकार विकार आक्षामेंसे उद्‌मुत नहीं हुआ किन्तु निमित्तके आश्रयसे आया 
है। वह आत्माका मूल स्वभाव नहीं किग्तु परकी उपाधि है। यदि पुण्य पापके भाव 
आत्मामें न हुए हों तो फिर यह कैसे कहा जायेगा कि यह भाव तेरे नहीं हैं 
इसलिये व्यवद्वारस वे माव भ्मा्मे हुए हैं किन्तु वे उसका स्वभाव नहीं हैं, 
इसलिये उन्हें परका कष्टा है | यद्यपि राग-ह्वेप होते अवश्य हैं किन्तु वे भातता 
का स्वभाव नहीं हैं । 
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संसार आत्माकी पर्यायमें है, द्ी- पुत्नादिमें नहीं । पर पदार्धोंको 
अपना माननेकी जो अरूपी विकारी अ्ररस्था है, सो ससार है। अवस्थाइशिसे 
आत्मावी पर्यायमें संसार है, भात्माक्े मूलस्वमावमें वस्तुदृष्टसि संसार नहीं है। 

यदि ध्यान लगाकर इसे समझे तो बालक मी समझ सकता है, क्यों 
कि यह अपने ही घरकी बात है, किन्तु धर्मके नामपर लोग बहुत चक्कर में 
पड़ गये हैं तथापि यदि वे समभनेका प्रयत्न करें तो णह अपनी द्वी-नित्र की 
बात है | 

जैसे हाथीके दा।त दो प्रकारके होते हैं, उनमेंसे बाहरके बढ़े बड़े 
दँ।त बाह्य दिखा और बनाब-श्रृज्गर के लिये होते हैं, तथा मीतरके दौत 
चबानेके काममें आते हैं, इसीप्रकार चैतन्यमगवान झांत्मामें कर्मोंके निमित्तसे 
होनेवाले पुण्य-पापके भाव जो कि बाहरसे दिखाई देते हैं, आत्माकी शांति 
के काम नहीं आते, किन्तु वे बाह्य बातों के भ्पत्रा भव धारण करनेके 
फाम आते हैं, एवं श्रनुकूलता प्रतिकूलता तथा शरीर मन, वाणी इत्यादिके 
काम क्षाते हैं, किन्तु चेतन्यतत्र॒का मूल खरूप ऐसा नहीं है, यह सब परकी 
ठपाधि है, उसके श्राश्रयसे सम्यकूदशन, ज्ञान, चारित्र नहीं दो सकता। 
जैसे हाथी के मीतरके दात चबानेके काम भाते हैं, उसी प्रकार शाधक्षाके 
सम्यूणे अलढ स्रभावकी ग्रतीति भात्माकी शॉति प्रगठ करनेके काम शाती है | 

निश्चय भर्यात्‌ सत्य, और व्यवहार भर्थात्‌ भारोप । वास्तव परा- 
श्रय भावको अपना कहना सो व्यवहार हैं। जो अपनी वस्तु है वह 
अपनेसे अलग नहीं द्वो सकती, जिस भाजसे खर्ग मि्रता है, जिस 
मावसे तीरथंकः नामक बंधता है, वह माव मी विकार है, वह तेरा स्वभाव 
नहीं है, इसलिये चेतन्य भग्वान भात्मा को पहचान |... ' 

जिसने पहल्ले भात्मा को नहीं जाना उससे कहते हैं जो कि यद्द जो 
राग -द्वेष और हफ - शोकके भाव होते हैं, सो वे तेरी अवस्थामें होते हैं; ओर 
फिर तत्काल ही भात्मा का स्वरूप बताकर कहते हैं कि वे तेरे स्वभाव में नहीं 
है, किन्तु वे पर के हैं, जड़के हैं । 

पहले यह कहकर कि राग-द्वेष, पे - शोक आदिके भाव तेरी अव- 
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स्पा में होते हैं :-ऑगन में लाकर खड़ा कर दिया है, और फिर तत्काल ही 
सममाया है कि वास्तवमें वे भाव तुमयें नहीं हैं | 

भव निरचयनयकी बात करते हैं। निश्चयदृष्टि, ययापेर्दाष्ट, निधि, 
सत्यदृष्टि श्रौर परमायेटष्टि श्रादि एकार्थवाची हैं | निरचयनय द्रव्याश्रय होमैसे 
मात्र एक जीवके स्वाभाविक भावका अब्लम्बन काके प्रवतमान द्वोता हुआ 
दूसरेके भावको किचितमात्र मी दूसरेका नहीं कह्ठता, निषेध करता है | 

निरचयनय अपने अखंड प्रंणी त्रिकाल स्वरूप को जानता है, भपने 
भाव को ही भपना माव जानता है, परके भाव को किंचितृमात्र मी झपना 
नहीं जानता । यह दृष्टिमात्र भाषमाके आश्रित है | उसमें पर का झाश्रय कि- 
चितृमात्र मी नहीं है। यह दृष्टि ही सम्पकू दृष्टि है, इसीसे भामा का दित 
“और लाभ है । 

जैसे दूसरे से मै|गकर पहने हुए गहने से अपनी शोभा मानता हुभा 
मी उस गहने को भपना नहीं मानता, इसी , प्रकार,आत्मा पुयय-पाप शरीर 
ह्यादि को अपना मान रहा है किन्तु जिसे जड़ चेतन्यके परघकवका विवेक है, 
बह जीव समभता है, कि यद्द पुण्य पापादिके भाव मेरे नहीं, किन्तु दूसरे के 


हैं । 
झात्मा में अपनी निज की सम्पत्ति भरी पड़ी है, किन्तु उसका मार 


मे होनेस पर द्रब्यको अपनी सम्पत्ति मान रह्ा है, और व्यवहारसे राग -द्वेष 
तथा शुभाशुभ विकल्पों को अ्ात्मा का मान रहा है, किन्तु निश्चयदृष्टिसे-वे 
श्ाममाके नहीं हैं । 
आत्मा्मे जो चौदद् गुणास्थान कहे गये हैं, वह मी व्यवह्टार है, क्यों 
कि उसमें पर निमित्त के सदूभाव-अभाव की थपेज्षा होती है, इसलिए वे 
, ग्रुणस्थान अखण्ड आत्माका स्वरूप नहीं हैं । यदि ऐसी सब्ची परमारमदृष्ट 
करे तो आत्माके सुख की प्राप्ति हो । वह परमायदृष्टि मात्र एक जीवके 
ही भाव का भवलम्बन करता हुआ दुसरेके भाव को दूसरे का किंचितमात्र मी 
नहीं कहता, प्रत्युत निश्चयनय, व्यवद्टारनय का निषेध करता है, किन्तु व्यव- 
- दारनय निश्चयनय का निषेध नहीं करता क्यों कि ध्यवहार कषणभर का ह्ोषा 
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है, और जो छुणभर का होता है, वह किसका निषेध करेगा * निश्चयनय का 
विषय तो त्रिकाल है , इसलिए वह व्यवहारनय का निषेध करता है। व्यव- 
हारनय मात्र इतना बतलाता है कि वरतमान पर्याय है । 

प्रश्न।-अनादिकाजसे अकेला व्यवहारनय है, इसलिए उस व्यवद्वार 
के द्वाग श्रनादिकालसे निश्चयनय का निषेध किया गया कहलाया या नहीं 

उत्तर।-वास्तव में वह व्यवहारनय ही सच्चा कहों है ? निश्चयनय 
प्रगट होने के बाद ही सच्चा व्यवहारनय कहलाता है| निरचयनय व्यवहार- 
नय की भपेक्षा नहीं, किन्तु उपेक्षा करता है। 

. इस गाधा में व्यवहारतय ओर निरचयनय की तुलना की है, कि- 
व्यवहार्नय पर्यायाश्रित है तो निश्चयनय द्रब्याश्रित है। व्यवहारनय औपा- 
पिक्त भाव का अबलम्बन लेकर प्रवृत्ति करता है तो निश्चयनय केवल एक 
जीवके स्वभावभावका अबलम्बन लेकर ग्रहृत्ति करता है | व्यवह्गासनय दूसरेके 
भावक्ों दूसरेका कहता है, तो निश्चयनय दूसरेके भावको क़िंचितमात्र मी दूसरे 
का नहीं कहता, किन्तु वह उल्ठा निषेष करता है। परमा्दृष्टि आत्माके 

*अखगड स्वरूप को वततमानमें बताती है। उसका विश्वास कर तो संसार समुद्र 
से पार हो जायेगा | 

वर्ण से लेकर गुणस्थान प्येत जो २६ बाते कही गई हैं वह सब 
व्यवहारसे जीवकी हैं, किन्तु निश्चयसे जीवकी नहीं हैं । इन कथनोमें पर 
निमित्तके सदूभाव- अभाव की अपेक्षा होती है, इसलिए व्यवद्दारनय दुसरेके 
भाव को दुसरे का कह्ठता है, ऐसा कहा है। गुणस्थानों की पर्याय भात्माकी 
अवस्था होती है, जड़में नहीं, किन्तु परमा्थदृष्टिसे वह आ्माका अखण्ड स्व- 
रूप नहीं है परमायदृष्टि उस मेद को स्वीकार नहीं करती । वर्णादिक भाव जीव 
के कहे हैं तो वे मी पर निमित्त की उपापिसे कहे है, वे निश्चयसे जीवके 
नहीं हैं| इसप्रकार भगवान का स्पादवाद कथन योग्य है | 

जो परकी श्रपेक्षासे प्रदत्त हो सो व्यवहार है, ओर स्व थपेक्षासे 
प्रदत्त हो सो निश्चय है, निश्चयनय व्यवहार का निषेध करता है, यह २६ 


कथन पर के कहे हैं, जो कि पर निमित्तकी अपेक्षासे पुद्लके परिणाम हैं, और 
४१ 
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उस भंगपर लक्ष देने से राग होता है, इसलिए मी उन्हें पुदूगलका परिणाम 
कह्ा है, और इसप्रकार कहकर आर्चायदेवमे परम पारिशामिक भाव बताया 
है | यदि परमार्यदृष्सि देखा जाये तो भागा अकेला, चेतन्य, निमल, सहज, परम 
पारिणामिकमात्रसे परिपूर्ण, परापेक्षासे, और प्रगट भग्रगठकी भयेज्षासे रहित 
सामान्य निरपेत्ष तल ज्ञात द्वोता है। जो पर्याय होती है, उसे ज्ञान जानता है, 


ज्ञान सामान्य और विशेष दोनोंको जानता है। 
यदि सोनेके किसी गद्दनेमें लाख या मोम भरा हो, और उसमें से 


यदि मात्र सोने की ही तौल करना हो तो कटे के ( तराजूके ) जिस पतले 
गद्ना रखा हो, उसे यदि पानीमें रखकर तौला जाये तो लाख या मोम की 
तैब नहीं भाती, किन्तु मात्र सोने की लगभग तौल झा जाती है, इसी प्रकार 
ज्ञानमूर्ति चैतन्य आत्माकों बाह्यदश्सि तौला जाये, भर्यात्‌ व्यवह्वा्से तौला जाये 
तो दिसा, दयादि की जो शुभाशुभ बृत्तियाँ होती हैं, वे भाव्मामें होती हैं, 
ऐसा मालूम हो, भर्षात्‌ ऐसी तौल झा जाये, किन्तु यदि परमार्यदर्शिसि तौला 
जाये तो मात्र निरपेज्त चेतन्यस्वमाव की ही तौल आयेगी । उसमें राग -देघादि 
भंग मेद की दौल नहीं भाती | यदि आत्माकी अखण्ड तौल प्रतीतिम भागई 
तो निर्मल अवस्था हुए बिना नहीं रहती | आत्मा भखगड त्रिकाल ब्रानसवरूप 
है, उसका मनन कर, भम्यास कर, परिचय कर तो मवश्नमणसे छुटकारा मित्र 
जायेगा और झात्म छुखकी प्राप्ति होगी। 

श्राह्मा निगल खमावी है, उसमें राग - देषका भीपाधिक भाव कहता 
सो व्यवद्वाएनय है। व्यवद्टारनय यह बताता है कि-पर्याय है, पल्तु निरचयनय 
व्यवद्वारका निवेध करता है । सम्बकूब्ञान व्यवह्ासनय ओर निरचयनय दोनों 
के विषय को जानता है | जो ज्ञान श्रद्धाके विषय को और पर्याव को भली 
माँति जानता है, वद्द ज्ञान यवार्थ और प्रमाण ज्ञान कहलाता है। 

आत्मा का परिपूर्ण स्वभाव ही सम्यकूदशन का विषय है उसके 
अतिरिक्त भध्वू्णी या विकारी पर्याय सम्यकुदशन का विषय नहीं है | अद्धा में 
बिकारी पर्याय का ही नहीं किन्तु निर्मल पर्याय का मी आदर नहीं है, किन्तु 
जो पद अछ्गण्ड परिपूर्ण है, वही सम्यकूदशनका तिषय है। 
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ऐसे परिपूण स्वभावकी श्रद्धा, ज्ञान होने के बाद मी जहातक सा- 
धक दशाकी निम्न भूमिका है, वहां तक व्यवहारके मंग होते है। किन्‍्तु उन्हे 
बह हेय मानता है, आदरणीय नहीं | उनसे अपनेकों ज्ञाभ होना नहीं मा- 
नता किन्तु यह जानता है कि भमी अवस्था अप्रू्ण है। यदि व्यवह्वार को भी 
आदरणीय माने तो व्यवह्दार और निश्चय दोनो एक हो जाये, क्योंकि दोनों 
को आदरणीय माननेसे दोनों का स्वरूप एक हो गया, दोनों अभत्रग नहीं रहे, 
इसलिए निश्चय व्यत्रहार का निषेध करता है। व्यवहारका स्वरूप, ज्ञान 
जैसा है वैसा जानता है | अप्रुण अवस्था है, प्रंण होना शेष है, इसप्रकार ज्ञान 
सब कुछ जानता है। यदि ज्ञान जैसेको तैा न जाने तो वह मिथ्या कहलाता 
है। भप्णे अवस्था है, ऐसा ज्ञान जाने तो उसे दूर करनेका पुरुष जागृत हो, 
ऐसा सम्बन्ध है, तथापि वास्तव्मं वीय को जागृत करने वाली दृष्टि है । उस 
निश्चयदृष्टिके बलसे भपूरी अवस्था दूर होकर रण अवस्था प्रगट होती' है। 

मैं अखणड परिपूर्ण हूँ, ऐसी दृष्टिका विषय साध्य है, जिसके बलसे 
सम्पकूदशन, ज्ञान, चारित्र प्रगठ द्वोता है | श्रद्धा साधन है, और श्रद्धाका लक्ष्य 
बिन्दु साध्य है | साध्य को ब्धयमें लेनेसे साधन प्रगठ होता है, किन्तु साधन 
से साध्य प्रगट द्ोता है, यह कहना सो व्यवद्दार है। पं अवस्थाके प्रगट 
कानेमें बक्ष विन्दुरूप जो साध्य है, वह निश्चय साधन है और सम्यकृदशन, 
ज्ञान चारिए की पर्याय व्यवद्दार साधन है। क्योंकि अपूर अवस्था पूरा अवस्था 
की सहायक नहीं होती, इसलिये निश्चय साधन दृष्टि का विषय है | 

वर, गंधसे लेकर गुणस्थान पर्यत जो भेद कहे गये हैं, उन ,ेदों 
के विचार निम्न दशामें-मोक्ष मागमें - साधक दशा भाते हैं, किन्तु वे विचार 
राग मिश्रित हैं इसलिए उन्हें पुद्नल का परिणाम कहा 'है; क्योंकि आत्मामें वैसे 
भंग नहीं हैं | जो ऐसे स्वरूपको समझता है, वही सच्चा: जेन है। जैन कोई- 
गोल या परिकर.नहीं 'है, किन्तु जिसे अज्ञान, राग-द्वेष जीतना है, उसे ऐसे. 
अखण्ड स्वरूप की श्रद्धा अवश्य करनी होगी, इसीसे राग -द्वेप जीते जायेंगे, 
उन्हें जीतने वाला ही सच्चा जैन है, ओर भगवान का सच्चा भक्त है। 

झब यहाँ शिष्य पूछुता' है कि प्रभो ! वर्णसे लेकर गुणस्पान पर्यत 
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जो भेद कहे हैं, वे निश्चयसे जीवके क्यों नहीं हैं * इसका कारण 
क्या है ? उसके उत्तर स्वरूप आचार्यदेव कहते हैं किः-- 


एएहि.य संबंधों जहेव सीरोद्य मुणेदल्वो। 
ए य हुंति तस्स ताणि दु पवओ्ओोगगुणाधिगो जम्हा॥५७॥ 


झथ--इन वर्शादिक भावोंके साथ भीवका सम्बन्ध जल ओर दृध 
के एकल्ेत्रावगाइरूप सयोग सम्बन्ध की मौति समझना चाहिये। वे जीवके 
नहीं हैं, क्योंकि जीव उनसे उपयोग गुणसे श्रविक है, अर्थात्‌ वह उपयोग 
ग्ुण॒के द्वारा अलग ज्ञात होता है। 
वर्ग॑फ्े लेकर गुणस्थान पर्येतके जो भाव हैं, उन सब भावोंका भाम 
के साथ दूध और पानी की भोति एक ही स्पानमें रहने का सम्बन्ध है | जैसे 
जल मिश्रित दूध का जलके साथ परस्पर एक ही जेत्रमें रहनेका सम्बन्ध है, 
- तथापि दूध अपने स्वलक्षणभूत व्याप्त होनेके कारण जलसे अधिकरूप- 
पृथक प्रतीत द्वोता है | दूध और पानीके एक ही क्षेत्र एकत्रित रहने पर भी 
दोनों मूल स्वभावसे मिन्न हैं । उस जल मिश्रित दूध को उबालनेसे पानी जल 
जाता है, और दूध का मावा बन जाता है। दूध और पानी एक ही स्पानमें 
रहने पर मी दूध का लक्षण दूध को बतलाता है, दूधका लक्षण दूध व्याषा 
है, इसलिये दूध अपने दूधके गुणसे ठिक्रा हुआ है । जैसा अग्नि का उष्णता 
के साथ तादात्म्य सबंध है, बैसा ही दूध का पानीके साथ सबंध न होमेसे 
निश्चयसे पानी और दूध एक नहीं हैं । 
इसी अकार वर्णादिके साथ जीवका एक ही स्थानपर रह्वनेरूप संबंध 
है तथापि उपयोग गुण द्वारा व्याप्त होनेसे भा सर्व हब्योसे प्रपकू प्रतीत 
होता है, वर्शादिक २६ कंपनोंको पुदूगलका परिणाम कद्दा है| मति ज्ञान, 
म्रुतज्ञान, केवलक्ञान, च्ञायिक सम्पक्, यधार्यात चारित्र, और गरुणस्थानके 
भेद इत्मादि-सव भवसथाके मेद कर्मके निमित्तसे होते हैं इसलिये उन्हें पुल 
का परिणाम कहा है, परन्तु वे मतिज्ञानादिक सम्पूणे निर्मल भवस्थाएँ चैतन्य 
में होती हैं इसलिये उन्हें चैतन्‍्यका परिणाम कद्दा कै; वे पुदुंगलके परिणाम 
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नहीं हैं, किन्तु उन मेदों पर लक्ष जानेसे राग होता है, इसलिये उस रागको 
पुदूगलका परिणाम कहा है। क्योंकि श्रात्मके अखणड स्वभावर्मे अवस्थाके 
भेद नहीं द्ोते इसलिये - मेद उन कर्मोंके निमित्तते होते हैं, अतः उन्हें पुद्ठल 


का परिणाम कहा है। 
आचार्यदेवने टीकामें कहा है कि खलज्णभूत उपयोगगुणके 


द्वाय व्याप्त होनेसे आत्मा से द्रव्योंसे अधिकतया प्रतीत होता है। यहाँख 
लक्षणभृत उपयोग गुण कहकर ब्रैकालिक उपयोग कहना चाहते हैं। झात्मा, 
उसके गुण और उसकी पर्याय तीनों अखण्ड है। खभावभूत उपयोग कह- 
कर यह बताया है. कि वह त्िकालमें रहनेवाला है, द्रव्य उसका गुण और 
ठसवी वर्तमान पर्याय यह तीनों विधयमान हैं, परिपूर्ण हैं, दृब्यक्षी उपयोगरूप 
पर्याय मी परिपूर्ण है, यदि दरव्यकी वर्तमान द्वव्यरूप पर्याव परिवर्ण न हो तो 
द्रब्यकी अखणडता सिद्ध नहीं होती, इसलिये द्रब्यकी पर्याय अनादि - भनन्त 
परिपूर्ण है, निरपेक्ष है । द्रब्य, गुण, और उसकी पर्याय भी निरपेक्ष है। उन 
तीनों निरपेक्षोंको लेकर द्ब्य अछणड सिद्ध होता है। अधिकरूपसे भर्थात्‌ 
समी द्वव्योसि श्रलग कहा है | वह समस्त पर द्रव्योकी अवस्थासे सी मित्र है। 
जब कि झअम्य वब्यसे अधिक कह है, तब अधिक पूरा होगा या भछ्तात ! 
अधिक कहकर परिषृणता ही सिद्ध की है, बह द्रव्य गुण ओर पर्याय सभी प्रकार 
से परिपूर्ण है । इसप्रकार उपयोग गुणके द्वारा व्याप्त होनेसे आत्मा सर्व द्रब्यों 
से अषिक्तया प्रतीत द्वोता है। कुन्दकुन्दाचार्यने मूल पाठमें मी 'उक्झोग- 
गुणापिके! कहा है। इसमें अत्यन्त रहस्य भर दिया है | 

आत्मा उपयोग लक्षणसे व्याप्त है, इसलिये वह कभी भी पर छव- 
स्थाके द्वार व्याप्त नहीं हुआ । जैसा अझग्निका उप्याताके साथ तादास्म्यरूप 
सम्बन्ध है, वेसा वर्रादिकके साथ भाव्माका सम्बन्ध नहीं है. इसलिये निश्चय 
से बर्णादिक पुदूगल परिणाम आत्माके नहीं हैं। गुशस्थान और मार्गणा- 
स्थान जीवके नहीं हैं । सिद्ध पर्याय या केवलएर्याय प्रगट होती है सो बह 
आत्म अमेदरूप होती है, किन्तु उन पर्यायों पर लक्ष देनेसे राग होता है, 
जो कि पुदूगतके परिणाम हैं । छिद्ध जीबेकि सिद्ध पर्याय प्रगट हो गई है, 
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इसलिये उन्हें किसी पर्याय पर लक्ष देनेकी आवश्यक्षा नहीं रहती, निम्न 
भूमिकावालोंकों ही पर्याय. पर जक्ष देना होता है, इसल्षिये उनके राग 
होता है, झतः उन्हें समभाते हैं कि पर्याय पर लक्ष देनेसे राग द्वोता है, और 
राग पुदूगलके परिणाम हैं, इसलिये पर्यायका लक्ष छोड़ो ? सिद्ध जीवोंकी 
सिद्ध पर्याय द्रव्यमें मिली हुई है, इसलिये वह्द चैतन्य परिणाम है, और निम्न 
साधक दशा वालोंके भी अपने द्वव्यकी ओर उन्मुख द्वोने पर जो ज्ञान दशन 
चारित्रके परिणाम होते हैं वे चैतन्यरूप ही है,उन्हें पुदूगलका परिणाम नहीं कहा | 
किन्तु मेदकी ओर लक्ष जाने पर राग द्वोता है, और राग पुदूगलकी ओोर 
उन्मुष्न द्वोनेवाला भाव है, इसलिये गुणस्थान इश्यादिको पुदूगलका परिणाम 
कह। है, और इसप्रकार उन्हें भरात्मानुभृतिसे मित्न कहा है | 
सम्यक्दशन पर्यायके मेदोंको स्वीकार नहीं करता | यह बारइवें गुण- 
स्थानकी नहीं किम्तु चतुर्थ गुणशस्पानकी बात है, यहाँ सम्यकृदर्शनका 
खरूप बताया है, और यह बताया है कि सम्यकूदशनको किसका झाधार 
होता है। सम्यकृदशनको परिष्ूण चैतन्य भगवानका आधार है। सम्यकृदर्शन 
हुआ कि भात्मा सर्व द्वव्योंसे अधिकरूप-बिशिष्ट प्रतीत होता है। भगी 
तो यह्द प्रतीतिकी बात है । स्थिरता तो पुरुषार्थके द्वारा उसके बाद होती है । 
सम्यकूदशन हुआ कि अशतः परमात्मा हो गया, भगवानका लघु- 
नन्‍्दन हो गया। अपने खरूपकों जाना, माता और उसमें अशतः स्थिर 
हुआ' कि आशिक कृतकृत्य हो गया। सम्पकृदशनमें समस्त निर्मल पर्यायोसे 
भी द्रव्य अ्धिकरूप प्रतीत होता है। यह प्रतीति आनन्दका मार्ग है। यह. 
श्रद्धा मोज्षका उपाय है, यह्द त्रिलोकीनाथ तीयैकरदेवकी आराधनाका मारे है। 
इस प्रतीतिके बीन बहुत गहराईमें हैं। लोग कहते हैं कि धर्मके बीज बहुत 
गददराईमें हैं; इसी प्रकार यह अतीतिरूपी धर्मके बीज ऐसी गददराईयें हैं. कि 
जिनमेंसे मोक्ष अकुरित होगा 'और पुण्य पापके भावोंमें धर्म मानना वह 'दीवार 
पर उत्पन्न हुए घासके समानः है। फिर जो बढ़ेगा: तो नहीं किन्तु वहीं झल्प- 
काक्षमें सूख जायेगा । इसलिये त्रिलोकीनाथ देवाषिदेवके मागेकी या झ्रात्मः 
स्वरूपकी 'प्रतीतिकी शरण लिये बिना कमी छुटकारा नहीं द्ोगा ।' 
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सर्वज्ञका धर्म सुशर्ण जानो, आरध्य भआराष्य प्रभाव मानो | 

अनाथ एकान्त सुनाथ होगा, इसके बिना कोई न बाह्य होगा ॥ 

सर्वज्ञ भगवानके द्वारा कथित धर्म ही शरणरूप है, उसकी आरा- 
धना कर ! आराधना कर ! उस धर्मकी शरणके अतिरिक्त तेश हाथ पकड़ने 
को कोई भी समर्थ नहीं है। तेरी बाहरकी चतुराई और कला काम नहीं भा 
सकती । इस वस्तुकी प्रतीति बिना शुभाशुभभाव कस्के उसीमें धर्म मानकर 
भनन्तकाल व्यतीत कर दिया किन्तु एक भी भव कम नहीं हुआ । आत्माका 
जैसा खरूप है वैसी प्रतीति करने पर अनन्त भव कम हो जाते हैं । श्रा्मा 
प्र्येक रजकण और विकारी पर्यायसे सर्वेया मित्न है| निर्मल पर्याय जितना 
भी झलण्ड आत्माका खरूप नहीं है। परिष्णे अखएड द्रव्य है, ऐसी प्रतीति 
करने पर अनन्त भव नष्ट हो जाते हैं । 

दूध और जल सर्वया मित्र हैं, किन्तु वे बाह्यमें एकसे प्रतीत होते 
हैं। यदि दूध और पानी एक द्ोता तो केसे दूधके उबालने पर पानी 
भाप बनकर उड़ जाता है, उसी प्रकार उसके साथ ही दूध भी उड़ जाना 
चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता । इसी प्रकार श्रत्मा राग - देषके भावोंसे सर्वेषा 
मिन्न दे | यदि उन मावोंके साथ भा एकमेक दवोता तो राग - द्ेषके भावों 
का नाश होने पर भात्माका भी नाश हो जाता, किन्तु ऐसा नहीं-होता, 
प्रद्युत भ्ात्मा ग्रतीति करके पुरुषार्थते स्थिर हुआ कि खरूपकी प्राप्ति द्वो'जाती 
है, और राग -द्वेषकी मल्िन पर्णययका नाश हो जाता है। वर्णादिकसे क्षेकर 
गुरास्थान पर्यतक्रे भड्ठ- मेदके रागका नाश होता है, और निर्मल पर्याय प्रगट 
होती है। इसलिए श्रात्मा और राग -द्ेषरूप विकारी पर्याय दूध और जलकी भांति 
एक ज्षेत्रमें रहने पर मी सर्वया मित्र मिन्न हैं। यदि वह मिन्न न हों तो भलग 
नहीं हो सकती--नष्ट नहीं हो सकती | 

यह शिष्य पूछुता है, कि प्रमो | इस प्रकार तो व्यवद्दारमयः और 
निश्चयनयम विरोध आता है, सो अविरोध क्योंकर होगा * क्‍योंकि व्यवह्ारनय 
ओर निरचयनय दोनों सर्वज्ञ कथित शास्त्रोंमिं पाये जाते हैं, इसलिये दोनों 


नय विरोध कैसे हैं ? इसका उत्तर निम्न लिखित तीन गापाश्रेमि इश्टन्त 
द्वारा कहते हैं।--- 
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पंथे मुस्संतं पस्सिदृण लोगा भणंति बवहारी । 
मुस्सदि एसो पंथो ण य पंथो मुस्सदे कोई ॥ ५८॥ 

“ तह जीवे कम्माणं णोकम्माएं च पस्सिदु' वर । 
जीपस्स एस वरणो जिशेहि वषहारदो उत्तो ॥ ५६॥ 
एवं गंधरसफासरूवा देहो संगणमाहया जे ये । 
सब्वे ववहारस्स य णिच्दयदरहू ववदिसंति॥ ६०॥ 

अथः--जैसे मा्गमें चलने वाले को लुटता हुआ देखकर व्यवद्वारी 
जन कहते हैं कि यह माग लुठ रद्दा है, किन्तु यदि परमार्थसे देखा जाये तो मांगे 
नहीं लुटता, मात्र मागमें चलने वाज्ञा मनुष्य ही लुत्ता है, इसीप्रकार जीवमें 
कम और नोकम का वर देखकर जिनेग्द्रदेवने व्यवद्वास्से यह् कहा है कि 
थह्‌ जीवका वर है?। इसीप्रकार गन्ध, रस, स्पशी, रूप, देह, संस्थान भादि सब 
व्यवद्ास्से निश्चयके देखनेवात्ले कहे गये हैं । 

आचार्यदेव दष्टान्त देकर समझाते हैं कि-मार्गमें चलनेवाले-पथिक 
को लुटता हुआ देखकर व्यवह्मरीजन कहने लगते हैं कि मागे लुट रहा है| 
अर्थात्‌ जिस मा्गमें मलुष्य लुटते हों, उसे ऐसा कह्दा जाता है कि-यह मार्ग 
अष्छा नहीं है, यह मार्ग लुटता है, किन्तु वास्तव मार्ग नहीं लुटना मनुष्य 
लुटते हैं। मागमें जाता हुआ संघ घड़ी दो घड़ीको मार्गमें रुक गया उसे लुटता 
देखकर व्यवह्वारीजन यह कहने लगते हैं कि यह मार्ग लुट रहा है, किम्तु 
वास्तव मांगे तो जैसा का तैसा है, मागे कहीं लुटता नहीं है, किन्तु सघ कुछ 
समयके लिए वह्दाँ रुक गया इसलिए उस पर यह आरोप भाता है कि मार्ग 
लुट रहा है | वैसे मागे तो आकाश का भाग है वह कहीं लुट नहीं सकता | 

इसीप्रकार जीवेंगें अल्पकाल की स्थितिग्राप्त कम, नोकम, पुंण्य 
पाप के माव इत्यादि को देखकर भरदंतदेवने कह्दा है कि-यह वर्ण इस जीव 
का है! । झामा अनादि झननन्‍्त वियामान है, उसमें अल्पकालके लिये यदि 
शरीर, बाणी, मन, और रागद्वेष इत्यादि रहे, तो इससे क्या ह्वो गया * पुण्य 
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पापके भाव मी छ्षणिक हैं, उन्हे भात्माका कहना सो व्यवहार है, वह उपाधि 
भावकी दृष्टिसे कहा गया है, किन्तु परमार्थदष्टिसे तो भाश्मा जेसा है, वैसा 
ही है, जैसे कि माग जैसा है वैसा ही है, किन्तु व्यवहास्से कपनमें अन्तर था 
जाता है। 

शिप्पने पूछा था कि निश्चय और व्यवह्ाततय अबिरोध केसे हैं 
उसका उत्तर देते हुए आचायदेवने कह है कि शरीर, मन, वाणी अल्पकाक्के 
लिये एक क्षेत्रावगाह रूपसे रहते हैं,भीर अल्प समयके लिये विकारकी पर्याय होती 
है, इसलिये वह व्यवहार है किन्तु चेतन्यके एक श्रविचल्ष स्वभावमें पर्यायक्े 
जो मंग-मेद होते हैं, उन्हें निश्चयद्ृष्टि स्वीकार नहीं करती । व्यवहास्तयकी 
अपेक्षा मिन्न है, ओर निश्नयनयकी अपेक्षा मिन्न है, इसलिये दोनों नय झवि- 
रोध हैं | प्रमाण ज्ञान दोनों नयोंका खरूप यथावत्‌ जानता है । जेसा वस्तु 
खभाव है उसे वैसा ही लक्षमें लेना सो यही हित, और मोक्ष मार्ग है । 

यहाँ व्यवद्वाररय और निश्चयनयका खरूप कहां गया है । आत्मा 
भनादि अनन्त नित्य शुद्ध खरूप है | उसमें जो पुण्य-पापके संयोगी भाव 
दिखाई देते हैं वे व्यवह्ारनयसे कहे जाते हैं । व्यवहारनय है, अवश्य, यदि 
वह न हो तो आक्मामें जो पुण्य -पापके भाव होते हैं उनका मी निषेध नहीं 
हो सकेगा | 

यहाँ कोई यह कह सकता है कि-जब निश्चयनय व्यवद्वारनयका नि- 
पेघ करता है, तो फिर व्यवह्रनय क्यों कह गया है 

समाधान--झत्माकी पर्यायमें पुण्य - पापके भाव होते हैं | पाप 
के भाव करके जीव नरकमें जाता है, और वहाँसे पुण्यके माव करके मनुष्य 
होता है फिर वहाँसे खगमें जाता है। इसप्रकार अल्पकाल के लिये चैतन्यकी 
पर्यायमें विकारीमाव होते हैं, इसलिये मगवानने व्यवद्दार कह्दा है । किन्तु उस 
व्यवहारके आश्रयसे आत्माकी निर्मत्न पर्याय प्रगट नहीं होती, इसलिये निश्चय- 
नय उसका निषेध करता है। अनन्त गुणोंकी पिंड रूप वस्तु वर्तमानमें ही 
परिपूर्ण है, वह पसार्थदथ्टिका विषय है, उसके आश्रयसे मोझ्ञ माग और समू- 


ण॑ मोक्ष पर्याय दोनों प्रगठ होते हैं । निश्चय और व्यवद्धारनयको सम्यकूद्टान 
श्र 
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यवात्रत्‌ अविरोध रूपसे जानता है। जिस अपेक्षासे व्यवहारनय है, उस भोह्षा 
से निश्चयनय नहीं, और जिप श्रपेज्ञासे निश्चयनय है, उस अपेक्षासे व्यवहार- 
नय नहीं है | दोनोंकी भ्रपेष्षा! मित्र मित्र है, इसलिये दोनों तय भविरोध हैं, 
ओर दोनोंको शविरोधसे जानने बाला ज्ञान प्रमाण ज्ञान है । व्यवहारनयते 
आत्माकी पर्यायमें भशुद्धता होती है, गृणशान इत्यादि भेद हैं ऐसा वह कह- 
ता है| उस व्यवद्ारनयकों यथावत्‌ न जाने तो मी साधक्र दशाका प्रहुपार्थ 
जागृत नहीं होता । सम्यकृत्ञान-प्रमाणज्ञान दोनों नयोंका खरूप यगावत्‌ जा- 
नता है, इसलिये साधकता यथार्थतया सिद्ध होती है । 

जैसे व्यवहार्ते कहा जाता है कि मांगे लुट रद्दा है, उसी ग्रका! 
भगवान श्ररद्वतदेव जीत्रोरमिं बन्ध पर्यायसे स्थितिकों श्राप्त कर्म और नो कमेका 
बर्ण देखकर, कर्म-नो कर्मकी जीवमें स्थिति द्लोनेसे उसका ठपरचार काके 
व्यवह्ारसे ऐसा कहते हैं कि 'जीवका यह बर्ण हे! तथापि निश्चयसे सदा जिसका 
अ्रमूतखभाव है, ओर जो उपयोगगुणके द्वारा श्रन्‍्य द्रव्योंसे श्रधिक दे, ऐसे 
जीवका कोई भी वर्ण नहीं दै। 

शात्मा एक रूप नित्य स्थायी है, उसमें परका सयोग छुणमात्र ता 
है, नित्य स्थायी भाक्षार्मे विक्रारी पर्यायक्षी एक समयकी स्थिति है, इसलिये 
यह विकारी पर्याय जीवकी है, पर सयोगसे होने वाले भाव जीगके हैं यह उप- 
चास्से कह्दा जाता है, आत्माके खमावमें से उसकी उल्षत्ति नहीं होती । जैसे 
मार्गमें से मनुष्योंकी उत्पत्ति नहीं होती, किन्तु मागमें मलुष्योकी स्थिति एक 
समय मात्रकी है, इसलिये उतने सम्बन्धसे मनुष्प लुटते हैं। तथापि ठपचाससे 
यह क्या जाता है कि मांग लुट रहा है, इसीप्रकार श्रात्माकी पर्यायमें पर 
सयोगसे होने वाले भावोंकी एक समयकी स्थिति होनेसे, उतने सम्बन्धसे वे भाव 
उपचाससे जीवके हैं ऐसा कद्ठा जाता है, किन्तु डन भावोंकी उत्पत्ति जीवके 
सभाकमें से नहीं होती । जैसे मागपर मनुष्य भते-जाते हैं, उसी प्रकार भात्मा 
में राग-द्वेष का उत्पाद- व्यय होता है, उसकी एक समय भात्र की स्थिति है, 
'इसलिये वे झात्माके हैं, ऐसा व्यतरहसे कहा जाता है, किन्तु वे आत्माके तरिकाति 
अविचल स्वभाव में नहीं हैं। आत्माका सदा अमृत भाव है, और वह 4 
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थोग गुणके द्वारा अन्य द्ब्योंसे अधिक है । अमूर्त कहकर वरण-गंघ इत्यादि 
ते अलग किया है, और सदा उपयोग गरुणसे अधिक है, यह कद्कर यह्द 
बताया है कि-वह अप्रृश था विकारी नहीं किन्तु परिप्रणा है। आाचायदेवने 
उपयोगगुणसे अधिक कहकर भाजाको परसे मित्र बताया है । जो परसे मिश्न 
होता है, वह परिपूर्ण ही होता है, थपुंणा नहीं। आत्मा भपने हृब्य गुण, पर्याय 
से परिप्ण है । और शआत्माका स्वरूप परिपूण्ठ हैं, इसलिये वह गुणस्थान 
और मार्गणास्थान की पर्याय जितना नहीं है। श्रात्मा एक समयकी वतें- 
मानमें होने वाली समत्न -नि्मेल सापेक्ष पर्यायसे मिन्न है, वतमानमें होने बाली 
सापेक्ष पर्याय को भी अलग करता है। परतैमानमें झत्माकी निरपेक्ष पर्याय परि- 
पूर्ठ है, इसलिये!पर निमित्तके सदूभाव - अ्रभावकी अपेक्षासे होने वाली वर्तमान 
पर्यायों को मी झलग करता है, यह द्रब्यदष्टि का विषय है | 

श्राचायदेवने वाहा है कि-ऐसे जीवका कोई भी बरी नहीं है,' इसमें 
जो 'कोई मी” शब्द है, उसका अर्थ यह है कि सव्धिसिद्धि या तीकर प्रकृति 
बाधने का राग किसी मी आत्मामें नहीं है, ऐस। समझना चाहिये। और इसी 
प्रकार 'यह कोई मी! शब्द सर्वत्र लगना चाहिये, अर्थात्‌ गुणस्थान-मागेणा- 
स्थान भादि कोई मी आ्रात्मामे नहीं हैं,--ऐसा समझना चाहिये | 

आचार्यदेवने यह कहकर कि तू उपयोगगुणसे अ्रधिक है, यह बताया 
है कि त्‌ इस स्वरूप है, अर्थात्‌ यहाँ भ्रस्ति की बात कही है। और मागणा- 
स्थान श््यादि तुझमें नहीं है यह कहकर नास्ति की बात कही है | एक समय 
मात्र का भाव तुझ्में भाये और जाये ऐसा तेश स्वरूप नहीं है, तू तो द्रव्य 
गुण पर्यायसे परिपृा ज्ञायक स्वरूप है | यह हव्यहृष्टि का विषय है, और 
सतूका शरण है | यह स्वरूप रागोन्मुखी ज्ञानके प्रकाशसे समभमें नहीं भाता, 
किन्तु ससन्मु्ध ज्ञानके कफावसे समझे थाता है । । 

जीवों शञनका जो विकास दिखाई देता है वह पूर्वमव्रमें से लेकर 
भाया है | उस विकासके अनुकूल निमित्त जद्दों जहाँ मिलते है वहों वहाँ 
भञ्ञनी जीगों को ऐसा मालूम द्वोता है कि उन निमित्तोप्ते ज्ञान विकसित हुआा 
है। भज्ञनी जीवेंके उस विकासका मुकाव रागकी भोर होता है। जैसे 
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भध्यापक पढ़ाता है तव रागकी ओर कक्ष होता है, और जब पुस्तक पहका 
उत्तीर्ण होता है, इस लक्षसे पुस्तक पढ़ेता है, तब भी ज्ञानका लक्ष रगकी 
शोर द्वोता है, उस समय जो ज्ञानकी कला विकसित होती हुई दिखाई देती है 
वह पूर्वका विकास विद्यशन है उसमें से उपयोग रूप होती है, किग्तु अज्ञानी 
जीवों को ऐसा मालूम होता दे कि जो यह पुस्तम पढ़ी है, उसमें से ज्ञानवी 
कला प्रगट हुई है, किन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि पहले का जो विकास या 
प्रकाश लेकर जाया है, उसमें से उस ज्ञान की कला प्रगठ हुई है, वह कहीं 
वर्तमान चतुराईसे प्रगट नहीं हुई । सम्तार्में कोई नई बात सुनाने वाला मिलता 
है, तब उस समय जो ज्ञान होता है, उसका विकास था सो बाहर उपयोग 
रूप अथवा व्यापाररूप दिखाई देता है, इसलिये उसे भ्रम हो जाता है, कि 
मेरा यह।नया ज्ञान प्रगंठ हुआ है। किन्तु ज्ञानका कक्ष अशुभ राग की भोर 
है, इसलिये वह ज्ञान पराश्रय है, ओर पराश्रयस न तो ज्ञान प्रगट होता है, 
और न सदा टिक ही सकता है। पराश्रयोन्मुख ज्ञान और राग तथा निमित्त 
सब नाशवान हैं | राग श्रनित्य है, इसलिये श्रनित्योन्मुख ज्ञान भी अनित्य है। 
अनिध्योम्मुख ज्ञानका प्रकाश नित्य नहीं रह सकता, इसलिये वह प्रगट हुआ 
ज्ञान पुनः ढक जायेगा | ससारके ज्ञान का प्रकार ऐसा है, भब धार्मिक ज्ञान 


की ओर देखना चाहिये | 
कोई धार्मिक ज्ञान पूवभवसे लेकर नहीं श्राता, किन्तु नवीन प्रगट 


होता है । देव, गुरु, शास्त्र का योग पूर्व पुण्यके कारण मित्ञता है | देव ओर 
गुरु धर्मोपदेश या शास्त्र छुनाते हैं किन्तु स्वय निमित्तके भ्राश्रय की इष्टिसे 
मुनता है, रागके आश्रयसे सुनता है, ओर उसका लक्ष रागमें हे, इसलिये नित्य 
ज्ञानकी पर्याय प्रगट नहीं होती | किन्तु जह्०ँ अतरगम अपनी ओर विचार करता 
है कि भरे ! यह पराश्रयता तो राग है, और मै ध्रव स्वरूप वस्तु हूँ, में स्वयं 
ही स्वत/ज्ञायक हूँ, वहाँ दृष्टिमिं से शगका अवलग्बन छूट जाता है, रगके साथ 
के नित्य विकासका अवल्म्बन छूट जाता है, देवगुरु शास्त्रके निमित्तका 
भवज्षम्बन छूट जाता है, और जो नया ज्ञान प्रगट होता है, वह दिकता है | 
यही सच्चा धर्म है। अनन्तकालसे जीवोंने धर्मकी इस रीति को नहीं पकड़ 
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पाया और जो जितनी रीति पकड़ी है, वह सब परकी रीति हे | 

परके ऊपर दृष्टि कर सुनता हे, इसलिये वह ज्ञान अविनाशी 
लक्ष पूत्रक नहीं है, इसलिये वह प्रमे से प्रगठ हुआ ज्ञान नहीं है, फिर चाहे 
भत्ते ही त्रिलोकीनाथ तीयकर देव घुनाने बैठे हों. किन्तु अविताशी आत्माके 
लक्षके विना यदि रागका आश्रय लेकर सुने तो उस अनित्य की ओर के झुकाव 
से नित्य ज्ञान पर्याय प्रगट नहीं होगी। ओर स्वाश्रयोन्मुख होकर पुरुषा्थसे 
जो ज्ञान पर्याय प्रगठ होती है, वह निश्यके लक्षसे प्रग2 होती है, और वह 
प्रगठ ज्ञान निश् है| 

धर्मकला वर्तमान पुरुषार्थका फल्न है। मै धुत हैँ, अखण्ड हूँ, मेरे 
खरूपको किसीका श्रवलम्बन नहीं है, इसप्रकार खाश्रयोन्‍्मुखी पुरुषार्थ भपूर् 
है, और ध्रवके लक्षसे प्रुतमें से होनेवाला ज्ञान मी भपूवे है | धर्म ख उपयोग 
रूपसे काम करता है | ग्रभो | तेरे ज्ञानकी बातका क्‍या कहना £ जब कि खाम्र- 
यसे प्रगट हुये थोड़ेसे प्रकाश की महिमा ऐसे शपूर्व प्रकारकी होती है, तब फिर 
तेरे झगड खभावकी और उसमें से प्रगट होने वाली प्रूण ज्ञान पर्यायकी तो 
बात ही क्या कहना है ? श्रवण तकका भाव प्राश्रय भाव है, भनित्य है, किन्तु 
जहाँ उपयोगको अपनी और भुक्ाया कि "मै! ऐसा त्रिकालरूप अखंड हैँ, में 
भपनेसे ही पूंणे हूँ, वह०ँ ऐसी श्रद्धा ही धर्मका प्रारम्भ है; और पधर्मका प्रारम्भ 
होनेके वाद भमी झप्ू्ण है, इसलिये शग रहता है, और उस गगमें देव गुरु 
शास्त्रका निमित्त होता है, भर्पात्‌ श्रद्धा होनेके बाद देव, गुरु, शात्र को 
निमित्त कहा जाता है, क्योंकि देव, गुरु, शास्रकों जो कद्दना है, बह खय 
समझा तब देव, गुरु, शात्रके निमित्त कहा जाता है । 

बणेसे लेकर गुणस्थान पर्यतके मेदों पर लक्ष देनेसे राग होता है, 
इसलिये उन सब मेदोंसे श्रात्ा भ्रपिक है, ऐसी प्रतीति होने पर खावलम्बन- 
भाव अंशत'* प्रगट द्योता है, और वहींसे मुक्तिक्ता मार्ग प्रास्म होता है | 
प्रतीतिमं अपने खावलखन खभावकी श्रद्धा होनेसे परोन्मुखताके प्रकाश, राग 
और शक निमित्तादिकों पर कह्मा है, यह अपूर्व बात है, इसे घुननेकी भोर 
शुभ विकल्प होगा तो मी उच्च पुए्य बंध होगा । 


४१४ | संसयसार प्रवचन : तीसरा भाग 


भगवान आहतदेवने बर्णते लेकर गुणथान पर्यतके भाव व्यवहा्ते 
जीवके कहे हैं, तथापि उपयोग ग्रुणक्रे द्वारा स्वयं अधिक है, ऐसे ल्वभावों 
पूर्ण या अपूर्णका भाश्रय नहीं है, पृणके आश्रयसे वह निर्मल पर्याय प्रगट होती 
है, उस भट्ठ - भेदके लक्षणसे निर्मल पर्याय प्रगट नहीं होती | 

व्यवह्ास्नयके शात्नोंमें मुह्यतया व्यवद्वारका कपन होता है, और 
निश्चनयक्रे शात्रोमि मुख्यतयासे निश्चयफ्रा कपन होता है, तथा निश्चय 
कपनमें व्ययहारका, और व्यवह्वारक्के कपनमें निश्चयका कपन गौणरुपऐ 
होता है। यहाँ गौण कहा है, सवेथा अमाव नहीं कद्दा | जद्दों निश्चयकी 
अपेज्षासे बात चल रही हो वहाँ यदि कोई व्यवह्वास्की बात लाकर रखे, और 
शास्त्रमे जो स्वाश्रयकी अपेक्षा से वात चल रही हो उस्ते लक्षमें न ले तो वह 
परमार्थका स्वरूप सममे विना व्यवहार को भी कुछ नहीं समझा है| क्योंकि 
परमार्थ स्वरूप सममभनेके वाद ही व्यवहार ययार्थतया समझा जा सकृता है । 
परमार्थके विना समा गया व्यवद्वार, व्यवद्वार नहीं किन्तु ध्यवद्वाराभास है । 

भावार्थकारने दोनोंकी सन्धि की है, कि-पहले व्यवह्वारतयकों असत्यार्थ 

कहा पा सो इसका यह आर्थ नहीं समझता चाहिए कि वह सर्वथा अत्तत्वार्थ है, 
किन्तु उप्ते कबचित्‌ असत्थार्थ समझना चाहिये | भाग्मामें रागह्ेष है ही नहीं 
या गुणस्थान है ही नहीं ऐसा नहीं है, किन्तु वे एक समयमात्रकें लिये है, 
ओर वे त्रिकालके अखड शक्तिसे परिप्ृणे हत्यमें नहीं हैं. इसलिये यह कहा 
है कि गुणस्थान इत्यादि झा्मामें नहीं हैं | जब अमेद स्वरूपको मुझय करके 
कहा जाता है तब अव्रस्थामेद गौश हो जाता है । दब्यमें जो निर्मल पर्याय 
होती हैं उनसे दृव्य अ्रमेदरूप है, किन्तु उनके मेदों पर लक्ष देनेसेराग होता 
है, इसलिये यह कहा है क्रि-उन पर्याश्रोंके मेद झात्मामें नहीं हैं, ओर भाणा 
अपने अनन्तगुण और अनन्त पर्याथोसे श्रमित्र एक पिंडरूप है, ऐसी भमेद 
द्रव्पद्टिमें कोई मी मेद प्रतिमासित नहीं द्वोते इसलिये किसी प्रकारके मेद 
द्रब्पमें नहीं हैं इसप्रकार निषेध किया जाता है, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि 
व्यवद्वारके कोई मेद हैं ही तहीं, वे हैं अवश्य किन्तु वे द्व्यदष्टिमं प्रतिमासित 
नहीं द्वोते 
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घुवशाकार की दृष्टि मात्र सुतरणे पर ही होती है कि यह सौ टंची है 
या नहीं, इसके बाद ही वह सोनेकी कारीगरी पर ध्यान देता है, इसी प्रकार 
सम्ययृदृष्टि का लक्ष सम्परणे वस्तु पर होता है, उस वस्तु पर दृष्टि डालने के 
बाद पर्याय की कारीगरीका पुरुषाथ तो होता ही रहता है। श्रवस्था कितनी 
प्रगद होती है, इसे स्पर प्रकाश ज्ञान जानता है | देव गुरु शास्त्र के निमित्त 
की ओर का लक्षू या राग का लक्ष छूट जाता है, तब यथार्थ खरूपाधीन 
प्रतीति होती है, किन्तु यथाय प्रतीति प्रक का स्वपर अकाशक ज्ञान, निमित्त 
को, और रागकों सबको जानता है। 


निश्चयदष्टिका विषय समान्‍्य है | स्वपर प्रकाशक स्वभाव वाला ज्ञान 
साप्तान्य-विशेष दोनोंकों विषय करता है | 


पहले संसार था और फिर मोक्षकी वत्पत्ति-प्राप्ति हुई, इसप्रकार 
के अवस्था मेद हृब्यदृष्टिगं प्रतिमासित नहीं होते, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं 
है कि विकारी, अग्रणी या निर्मल अवस्थाका श्रस्तित्व ही नहीं है । यदि सवैषा 
श्रवर्था न हो तो श्रमेद दृष्टिकी पर्याय प्रगट करनेकी श्रावश्यक्ता ही नहीं 
रहेगी । विकार अ्रल्यकालक्े लिये ही है। और केवलज्ञानकी पर्याय भी अवश्य 
है, वह कहीं सर्वधा नास्तिरूप नहीं है। वस्तुद्ृष्रिका विषय अवस्था नहीं है, 
इसलिये यदि तू यह सममे कि अब्रस्था है ही नहीं, विकार है ही नहीं, भौर 
केवलज्ञान इत्यादि पर्याय है ही नहीं, तो तेरी यह मान्यता सर्वषा मिध्या है। 
यदि सर्वथा कुछ भी न हो तो ससार अवस्था का नाश और मोक्ष भवाकी 
प्राप्ति इत्यादिकी कोई बात ही नहीं गहेगी। ओर तू यह जान क्-विकार अवस्था 
है, निर्मत अवस्था है, इसलिये यदि अवस्थाके रागमें अटक गया तो भी मोक्ष 
पर्याय प्रगठ नहीं द्ोगी । यथार्थ बस्तुरदष्टि ही मोक्षका बीज है । व्यवहारका 
कपन करनेवाले शास्त्र श्रधिक और निरचयका कथन करनेवाले बहुत कम हैं 
क्योंकि खरूप बहुत सूद्म और गृढ है | 

धपूर्ण अवस्पा, विकासी अवस्था और वाहसंगसे रहित आत्माके स्व- 
भावकी श्रद्धा करे तो निर्मल पर्याय प्रगट हो | अप्र्ण अवस्थामें, ज्ञानावरणी 
दरीनावरणीय भीर अतराय-तीनो कम निमित्तरूपसे आरा जाते हैं । विकार 
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अवस्पामें मोइनीय कर्म निमित्तरूपसे भा जाता है, और बाह्य संगमें चार 
अपातिया कर्म था जाते हैं | श्रपूर्ण अवस्थासे रहित अपने परिपूर्ण स्वमावकी 
झोर विकार रहित स्वभावकी तथा संग रहित पदार्थकी श्रद्धा करे तो धर्म हो। 

यदि सर्वया व्यवद्वार न द्वो तो देव गुरु शास्रक्षो माननेकी कोई भाव- 
श्यक्का नहीं रह जाती | देव गुरु शास्त्रकों मानना, और उनका विश्वास करना 
सो व्यवद्वार है। उनके प्रति शुभ भाव करना और स्त्री कुटुम्मादि का भशुभ 
भाव दूर करना सी व्यवहार है | यदि व्यवहार ने हो तो यह सत्र कुछ नहीं 


रह जाता। 
यदि व्यवद्वार न हो तो परमार्थतते तो समी झ्ात्मा भगवान ही हैं | तब 


फिर गायोंको काठनेवाल्े कत्ताई और वीतराग भगवान दोनोंकी बन्दना का- 
नी चाहिये किन्तु ऐसा नहीं दो सकता । बन्दना तो उसीकी द्वोती है, जिसकी 
निर्म् पर्याय प्रगठ हो चुकी है | वैसे यदि मात्र दृब्य इंश्टिसे देखा जाये तो 
निगोदसे लेकर सिद्धों तक सभी जीव अनादि अनन्त शुद्ध दी हैं । परन्तु द्रव्य 
को वन्‍्दन करनेका व्यवहार नहीं है, लेकिन जिसकी शुद्ध पर्याय प्रगट हो गई 
है, उसीकी वन्दना की जाती है । मुनिर्योकी और बीतराग भगवानकों बंदन कर- 
नेका व्यवहार है | यथ्यपि वाणी सबके ह्वोती है, किन्तु सर्वज्ञ मगवानकी वाणी 
पूज्य है, यह मी व्यवद्वार है | समयसारके पृष्ठ और यह लकड़ी दोनों पुदढल हैं 
किन्तु इनमें से समयसारकी ही वन्दना की जाती है, इसका कारण यह है कि 
समयसारमें भात्माके भाव मुद्रित हैं, और वह अत्मखरूप को पहिचानने में 
निमित्त है । यदि व्यवहार न हो तो इसप्रकार व्यवद्गारका विवेक मी कैसे होगा * 
भगवानकी वार्णीमें ऐसे अनेक अ्रकारके व्यवहारका कपन हुआ है, इसलिये 
व्यवद्वार भवश्य है | मिचकों हरा या लाल, आमको पीला और जामुतको 
काला कहना भी व्यवहार है | यदि व्यवहार न हो तो वस्तुओं को अलग 
झत्ग नहीं कद्दा जा सकेगा, इसलिये व्यवह्वार अवश्य है, व्यवहार, व्यवहार्से 
है, और व्यवद्दार हेय बुद्धिसे उपादेय है। 

देव युरु शाक्षकी भक्ति, बहुमान ओर प्ूज्यत्व आदि सत्र व्यवहार, 
व्यवहारसे भादरणीय है,ब्यवहार हेय बुद्धिसे भादरणीय है। यद्यपि समी पुदूगत 
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समान हैं तपापि भगवानकी प्रतिमाकी बन्दनाकी जाती है, और पत्थरवी 
नहीं | इसका कारण यह है कि मगवानकी पतिमामें तीवैकरदेवके शरीरकी 
आकति बनी हुई है, ओर उसकी भगवानके रूपमें स्थापनाकी गई है, तपा वीत- 
गण मुद्रा, वीततग मावके स्मएणमें निमित्त है इसलिये वह पृज्य है, और इस 
प्रकार व्यवद्गार है | 

इतना ही नहीं किन्तु सम्यकूदरीन की पर्याय मी व्यवहार है । सम्यक्‌- 
दर्शन का विषय परिपूर्ण अखंड द्रव्य है, जो कि निश्चय है | सम्यकृदृष्टि कहता 
है, कि अवस्था इृष्टिसे, केवलज्ञानकी अपेक्षा मेरी पर्याय अनन्त भाग है, 
अरयोत्‌ भनन्त गुनी अल्प है | वारहवें गुरास्थानमें केवलज्ञान प्रगठ नहीं होता 
और तेरहवें गुणस्थानमें केवलज्ञान प्रगट हो जाता है, इसलिये तेरहवें गुण- 
स्थानसे बारहवें गुणस्थानकी पर्याय अनन्तगुनी भह्प है | यह सब व्यवद्दार है। 

वस्तु कपवित्‌ वचन गोचर है | यदि वह सर्वषा वचनगोचर न हो 
तो स्वज्ञ देव और श्राचारयोंका उपदेश व्यर्थ सिद्ध होगा । वस्तुस्वरूप वचन 
में कुछ कद्दा जा सकता है,इसलिये उपदेश दिया जाता है । यदि सवंधा बचन- 
अगोचर हो तो फिर कुछ भी कहना ही नहीं रह जाता । इसलिये व्यवहार 
अवश्य है। 

सबज्ञ भगवानकी वार्णीमें अनेकानेक प्रकार का व्यवहार भाता है | 
यदि उस व्यवहारकों न माने तो ज्ञान मिथ्या सिद्ध होता है, और यदि निश्चय 
स्वरूपको न माने तो श्रद्धा मिथ्या सिद्ध होती हे | वस्तुका जैसा स्वरूप है, 
वैसी ही श्रद्धा ज्ञान भीर आचरण करनेसे मोक्ष पर्याय प्रगठ द्वोती है । 

यहाँ जो २६ बातें कही गई हैं वे शुद्धनयकी दृश्टिसे कही गई हैं, 
और व्यवद्वार - शास्त्रोंमिं उन्हें जीवका भी कद्दा है | यदि निमित्तनैमित्तिकमाव 
की दृष्टिसे देखा जाये तो उस व्यवहार को कपचित सत्याथे मी कह सकते हैं। 
यदि उसे सबैधा अत्तत्यार्थ ही फद्दा जाये, तो सर्व व्यवहार का लोप हो जाये, 
और सर्व व्यवहारकालोप होनेपर पम्मार्थका भी लोप हो जाये । इसलिये जिनेन्र 
देवका स्पादूवादरूप उपदेश समझने पर ही प्तम्यकूज्ञान होता है। सर्वया एकान्त 
पिष्यात्व है। 

डरे 
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अक्स्थामें मोइनीय कर्म निमित्तहुपसे आ जाता है, और बाह्य सगमें चार 
अवातिया कर्म था जाते हैं | अपरर्ण अवस्थासे रहित अपने परिपूर्ण स्वमावकी 
- ओर विकार रहित स्वभावकी तथा संग रहित पदार्थकी श्रद्धा करे तो धर्म हो। 
यदि सभा व्यवहार न हो तो देव गुरु शास्त्रकों माननेकी कोई भाव- 
रयक्का नहीं रह जाती । देव गुर शास्त्रकों मानना, और उनका विश्वास का 
सो व्यवद्दार है | उनके प्रति शुभ भाव करना ओर स्त्री कुटुम्बादि का भशुभ 
भाव दूर करना मी व्यवहार है | यदि व्यवद्दार न हो तो यह सब ढुछु नहीं 
रद जाता। 
यदि व्यवद्दार न दो तो परमार्थसे तो समी श्रात्मा भगवान ही हैं | त 
फिर गार्योकी काठनेवाले कसताई और वीतराग भगवान दोनोंकी वन्दना क्र- 
नी चाहिये किन्तु ऐसा नहीं दो सकता । बन्दना तो उसीकी होती है, जिसकी 
निर्मल पर्याय प्रगठ हो चुकी है | वैसे यदि मात्र द्रच्य इश्टसि देखा जाये तो 
निगोदसे लेकर सिद्धों तक सभी जीव अनादि अनन्त शुद्ध ही हैं । परन्तु द्रव्य 
को कन्‍दन कनेका व्यवहार नहीं है, लेकिन जिसकी शुद्ध पर्याय प्रगट हो गई 
है, उसीकी वन्दना की जाती है | मुनिय्योंकी और बीतराग मगवानकों बदन क्षा- 
नेका व्यवहार है । यथ्षपि वाणी सबके होती है,,किन्तु सर्वज्ञ मगवानकी वाणी 
पूज्य है, यह मी व्यवद्वार है | सम्रयप्तारके पृष्ठ और यह ज्कड़ी दोनों पुद्ठलन हैं 
किन्तु इनमें से समयसारकी ही बन्दना की जाती है, इसका कारण यह है कि 
समयसारमें भात्माके भाव मुद्रित हैं, और वह आशमखरूप को पहिचानने में 
निमित्त है। यदि व्यवद्वार न द्वो तो इसप्रकार व्यवह्वारका विवेक मी कैसे होगा! 
भगवानकी वार्णीमें ऐसे भनेक ग्रकारके व्यवहारका कपत हुथा है, इसलिये 
व्यवहार भवश्य है | मिषको हरा या लाल, आमको पीला और जामुनकों 
काला कइना भी व्यवद्वार है। यदि व्यवहार न हो तो वस्तुओं को अलग 
झज्रग नहीं कट्टा जा सकेगा, इसलिये व्यवहार अवश्य है, व्यवद्वार, व्यवहारसे 
है, और व्यवह्गार हेय बुद्धिसे उपादेय है | 
देव ग्रह शाज्रकी भक्ति, बहुमान ओर पृ्यत्य झादि सत्र व्यवहाए, 
व्यवहारसे आदरणीय है,व्यवहार हेय बुद्धिसे भादरणीय है। यद्यपि सभी पुदृगत 
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समान हैं तथापि भगवानकी प्रतिमाकी वन्दनावी जाती है, और पत्थरकी 
नहीं | इसका कारण यह है कि भगवानकी ग्रतिमार्में तीयकरदेवके शरीरकी 
आकृति बनी हुई है, और उसकी भगवानके रूपमें स्थापनाकी गई है, तथा वीत- 
राग मुद्रा, चीतराग मावके स्मरणमें निमित्त है इसलिये वह पूज्य है, और इस 
प्रकार व्यवद्वार है । 

इतना ही नहीं किन्तु सम्यकूदरीन की पर्याय मी व्यवहार है। सम्यकू- 
दर्शन का विषय परिष्ंण अखेड हरव्य है, जो कि निश्चय है | सम्यकृदृष्टि कइता 
है, कि अवस्था इष्टिते, केवलज्ञानकी भपेष्षा मेरी पर्याय अनन्तवें भाग है, 
अर्पात्‌ अनन्त गुनी झल्प है। बारवें गुणखानमें केवलज्ञान प्रगठ नहीं होता 
और ,तेरइवें गुणर्थानमें केवलज्ञान प्रगट हो जाता है, इसलिये तेरहवें गुण- 
स्थानसे बारहवें गुणस्थानकी पर्याय भनन्तगुनी भय है | यह सब व्यवहार है। 

वत्तु कयचित्‌ वचन गोचर है | यदि वह सर्वया बचनगोचर न हो 
तो सवज्ञ देव श्रोर आचार्योंका उपदेश व्यर्थ सिद्ध होगा । वस्तुस्वरूप वचन 
में कुछ कद्ढा जा सकता हैं,इसलिये उपदेश दिया जाता है ! यदि सवेधा बचन- 
अगोचर हो तो फिर कुछ भी कहना ही नहीं रह जाता। इसलिये व्यवद्दार 
अवश्य है। 

सवज्ञ भगवानकी वार्णामें अनेकानेक प्रकार का व्यवहार भाता है। 
यदि उस व्यवहारको न माने तो ज्ञान मिध्या सिद्ध होता है, और यदि निश्चय 
सरूपको न माने तो श्रद्धा मिथ्या सिद्ध होती है । वस्तुका जैस! स्वरूप है, 
वैसी ही श्रद्धा ज्ञाय भीर आचरण करनेसे मोक्ष पर्याय प्रगट होती है । 

यहाँ जो २६ बातें कही गई हैं वे शुद्धनयकी दश्टिसे कही गई हैं, 
ओऔर व्यवहार - शास्त्रेमिं उन्हे जीवका भी कहा है । यदि निमित्तमैमित्तिकमाव 
की इृश्सि देखा जाये तो उस व्यवहार को करंचित सत्यार्थ मी कह सकते हैँ 
यदि उसे स्वैधा अरस्त्यार्थ ही कह्य जाये, तो सर व्यवहार का लोप हो जाये, 
और सर्व व्यवहारका लोप होनेपर परमार्थका भी लोप हो जाये | इसलिये जिनेन्द् 


देवका स्पादूवादरूप उपदेश समझने पर ही सम्यकुज्ान होता है ! स्वषा एकान्त 
मिष्याल है| 
भ3 
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यदि व्यवद्वार न हो तो निषेध किसका किया जाये, और यदि झात्मा 
का सरूप क्षणिक पर्याय जितना ही हो, नित्य न हो तो धर्म किसमें किया 
जाये ! जो यह कह्दा गया है कि भ्रात्मा सर्वा निर्विकार निरपेत् है, सो यह 
श्रद्धाका खरूप बताने को कह्दा है, परन्तु यदि निमित्त, विकार और प्रकार 
व्यवहार इश्सि भी न हों तो वीनशागता होनी चाहिये । चैतन्यकी पर्याय 
रांग द्वोता है, यदि इसे भूल जाये या उस रागकों सरवया न माने तो वह ज्ञान 
मिथ्या है । यदि विकारी पर्यायकों न माने तो अशुम परिणामको दूर करके शुभ 
परिणाम, दया, प्रूजा, भक्ति हत्यादिमें रहना नहीं हो सकेगा जब मद्ठामुनि 
भी अप्रमत्त ध्यानसे हटकर बाद्वर आते हैं तब पठनपाठन और उपदेश इत्यादि 
के शुभ परिणामों लग जाते हैं । चार ज्ञानकेधारी गशधरदेव जैसे महा- 
पुरुष भी बारम्बार मगवानका उपदेश सुनते हैं। यदि पर्यायदष्टिसे भी शुभा- 
शुभ परिणाम न होते हों तो क्रिसी भी प्रकारका व्यवद्वार सिद्ध नहीं होगा । 

अशुभ परिणामसे बचनेके लिये साधक दशा बीचमें शुभ परिणाम 
होते हैं, किन्तु वे शुभभाव साधकको आदरणीय नहीं है| मगवानके दर्शन 
इत्यादिमें ज्ञानीका प्रयोजन वीतराग भावको बढाना होता है, बीचमें जो राग भाव 
होता है, वह राग भावका प्रयोजन नहीं है, किन्तु धर्मीका प्रयोजन शुद्ध स॒व- 
रूपमें स्थि! होना है। शुभराग बीतराग भाव नहीं बढ़ा देता किन्तु धर्मीका 
प्रयोजन बीतराग मावको बढ़ाना है, इसलिये मगवानके निमित्तकों शुद्धका 
निमित्त भी कहा जाता है । ज्ञानीके अतादिका शुभविकहृप हो तो भी उसे 
उस रागका प्रयोजन नहीं है, किन्तु स्वरूपमें स्पिर होनेका प्रयोजन है | जहाँ 
ज्ञानीके अतादिका शुमविकल्प उठता है, वहाँ उसके साथ ही स्वरूपमें स्थिर 
होनेका वी मी जगत होता है | छुटे गुशस्थानकी स्थिरताके साथ मुनित्रके 
शुभ परिणाम होते हैं, इसप्रकार स्थिरताके साथ शुभ परिशामका सवध है। 
अशुम परिणामसे बचनेके लिये मी शुम परिणाम द्वोते हैं। शाक्ष - खाध्याय, 
श्रवण, मनन, देव गुरु शाख्रकी भक्ति, और श्रणशुक्रत महा्रतादिके परिणाप 
साधक दशामें होते हैं इसप्रकार व्यवहार है | 

आप्माकी पर्यायमें यदि सर्वेधा विकार न हो तो वीतरागता ही द्वोनी 
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चाहिये, किन्तु सर्वत्र वीतशगता दिखाई नहीं देती, इसलिये राग है यह सिद्ध 
दोता है। और वीतराग खभाव है. उसकी श्रद्धा न करे तो वीतराग पर्याय 
प्रगट नहीं होगी | वस्तु खभावमें विकार नहीं है, किन्तु यदि अवस्थामें भी 
सर्वधा विकार न हो तो छुनता, समझना, ' मनन करना और समझाना इत्यादि 
कुछ भी न रहे । 

श्रात्माकी पर्यायमें अच्छे - बुरेके भाव और खगे नरकके भव इत्यादि 
सत्र हैं अवश्य, अर्पात्‌ यह सव अवस्थाएँ हैं, यह व्यवद्वार कपनके सम्रय जा- 
नता चाहिये, किन्तु इसका भर्थ यह नहीं है कि आत्मा सर्ववा विकारमय और 
अवस्था जितना ही है । तथा निर्विकार निरपेज्ञ शुद्ध वस्‍्तुके कयन समय 
पर्यायका भार न हो इसलिये यह नहीं सममना चाहिये कि पर्याय नहीं है। 
विकारमात्र पर्यायमें होता है, इसे न जाने तो परमार्थ कह रहा ? विकार पर्याय 
मुझमें नहीं है, यह कद्दनेकी अपेक्षा ही कहाँ रही ? जब विकाररूप होगा तमी 
तो निश्चय इश्टिसि विकाररूप नहीं है, यह श्रपरेक्ता होगी न £ यदि अवस्था . 
में विकार हो तमी तो निश्चय दृष्टिमें नहीं है, यह अपेक्षा होगी न ! 

आतार्मे मोक्ष मार्ग प्रगट होने पर, दरशन, ज्ञान चारित्रकी अवस्था 
प्रगट होती है । यदि श्रवस्था न होती हो तो स्वेषा कूटस्थ हो जाये, इसलिये 
अवस्था भात्मामें होती है। छुणिक अवस्था होती है, उसे जानना सो व्यवद्वार, 
ओर बरिकाल पर दृब्यको जानना सो निश्चय है। उन दोनों नर्योका एक 
साथ ज्ञान हो सो प्रमाण है । 

दर्शनके साथ रहने वाले ज्ञानके दो पहलू हैं | एक तरफ सामाम्य 
की ओर जाता हुआ ज्ञानका अंश है और दुसरी शोर आपूर्ण, परे निर्मल और 
बिकारी पर्यायकों जानता हुआ ज्ञानका अश है | यया 'सम्पकदरशनद्ञानचारि- 
श्राणिमोक्षमाग/ भर्पाद्‌ सम्यकृदजन, ज्ञान और चारिः तीनों मिलकर भोष्त 
मागी है। 

यदि क्रोध, मान, माया और लोभ झात्माकी अबस्पायें न हों तो 
सेप्तार ही न ऐो | यदि विकार सर्वया न हो तो सर्वत्र प्रगठ पृणानन्‍्द दशा हो, 
किल्तु ऐसा नहीं है, इसलिये विकार भवस्या है। यह बात लक्षम से नहीं 
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जाना चाहिये | व्यवहार इृष्टिसे विकारका भश है, ऐसा ज्ञानमें जानना चाहिये । 
जो 'है! उसे न माने तो एकान्‍्त द्वो जाये । जो 'है! उसे जान छेना चाहिये और 
जाननेको स्वीकार काना चाहिये, किन्तु विकार अगीकार काने योग्य नहीं है, 
अंगीकार करने योग्य तो एकमात्र खभाव ही है, और निरचय इश्टिका विषय ही 
भ्ादरणीय है, तया व्यवद्वार जानने योग्य है। जो जानने योग्य है उप्ते जान- 
ने योग्पपे अधिक महत्व देनेवाला मिव्यादृष्टि है, और जो है! उसे 'नहीं है 
कह्दे तो बह मी मिथ्यादृष्टि है। यदि पर्यायमें विकार न हो तो परमार्थक्रा मी 
नाश हो जाये । जो विकार है, उठते न माने तो विकारकों दूर काना और मोक्ष 
मार्गकी साधक दशाकों प्रगट करना भादि कुंछ मी न रहे | इसलिये एक 
नय जानने योग्य भर एक नय भादरणीय है। इसप्रकार दो पदलुओंते वर्तु 
देखी जाती है। निश्चय दृष्टि व्यवद्वारके मंगकों स्वीकार नहीं करती किन्तु वि- 
, परीतका निषेष करती है। प्रमाणज्ञान दोनों पहलुओंको जानता है । व्यवद्वाए- 
नय, व्यपह्ाएनयसे आदरणीय है, निश्चय इृश्टिसे नहीं | निश्चय दृष्टि अगीकार 
करने योग्य है, और व्यवहार जानने योग्य है। व्यवद्वातनयसे लाभ होता है, 
ओऔर सद्दायता मिलती है, यह मान्ण्ता मिथ्या है, और यदि निश्चय दृष्टिको 
आदरणीय न माने तो मी मिष्या है | 

प्रशत/--जो राग -द्वेष होता है सो खभावमें कोई हानि करता है 
या नहीं £ * 
उत्तर--यदि राग -द्वेषको अपना माने तो वर्तमान पर्यायमें खम|व 
'क्ो द्वानि पहुँचाता है। भात्माको निर्मत्त न मानने और उसे राग -द्वेष रूप मान- 
नेसे भवस्पामें द्वानि होती है, भोर जो भवस्यामें हानि है सो आ्रात्मावी ही 
हानि है, क्योंकि द्रव्य और पर्याय दोनों एक ही हैं | अवस्थामें राग -द्वेष होता 
है, इसलिये भानन्दगुणकी पर्यायका धात होता है, अतः यदि राग-ह्वेष रूप 
होने वाली मलिन पर्यायकों न माने तो परमार्थका ही लोप हो जाये। 

जो झात्मा है, सो अपने रूपसे है, और विकाररूपसे नहीं है, ऐसा 
दृष्टिका विषय है । श्रद्धामें आत्माको परिपरर्ण माना और ज्ञानमें परिषूर्णता तथा 
भपूणता दोनों ज्ञात हुई। तथा परिप्र्णकों जानना निश्चय और भापूर्णको 
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जानना व्यवद्वार है । यद्यपि वस्तु इृष्टिसे परिष्ण है, किन्तु यदि बतमान अवस्थामें 
अपूर्ण न हो तो, रागद्रेषरूप अवस्था कहँसि आई ? इसलिये विकार अवस्था 
अवश्य है। यदि विकार अवस्थाकों न माने तो इस परमार्थ दृष्टिका लोप हो 
जायेगा कि जो यह विकार है सो में नहीं हूं, और जो खभाव है, सो वही मै 
हूँ । यदि पुण्य - पापकी दृत्ति पर्यायमें न छोती हो तो परमार्थकी समभनेकी ही 
क्या भावश्यक्षा है। आत्मा ज्ञायक है, सत्‌ है, सो भरित है, और यदि अवस्था 
में राग -द्वेष न हो तो यह राग-द्वेष मुझमें नहीं है, ऐसा तास्ति भाव कहाँ 
से भायेगा ! और यदि अबस्थामें राग -द्वेष न हो तो परमार्थकों प्रग८ करना 
कहाँ रहा ! इसलिये भगवानका उपदेश - त्यादूवाद समझने पर ही सम्यकृज्ञान 
होता है । 
सर्वथा एकान्तकों मानना मिथ्याख है| जैसे आत्मा द्ब्यसे मी पवित्र 
है, और उसकी पर्याय मी पवित्र है, और आत्मा द्रब्यसे मी मलिन है, तपा 
उसकी पर्याय भी मत्रित है । ऐसा माननेसे एकान्त हो जाता है यदि मलि- 
नता न द्वोती तो श्रमी तक भवश्रमण कैसे हुआ ? ओर यदि शआत्मा मलिन 
खरूप ही दो तो शुद्ध श्रवस्था कहाँसे प्रगट दो ? इसक्तिये आत्मा खभावसे 
शुद्ध है, और उसकी पर्यायमें मलिनता है। उस मलिनताकों दूर करके शुद्ध 
अवस्था प्रगट की जा सकती है । 
अब एकान्त- भनेकान्तकी व्याझ्या करते हैं-- 
चैतन्यमें एक वर्तमान अवस्था प्रगठ है, शेष सब सामथ्य सम्पूर्ण 
' घुबरूपसे विद्यमान है| अखण्ड परिपूर्ण ध्रुवको दृष्टि लेना सो सम्यकूदशन है, 
“ और अवस्थाको परे, और आप्रूण या मलिन जानना सो व्यवद्वार है । द्रव्य 
: और पर्याय दोनोंका यथार्थ ज्ञान प्रमाणज्ञान है। यदि द्रव्य और पर्यायमेंसे 
एकको न जाने तो एकान्त कहलाता है | 
ह पहली बात यह है कि मेरे खमावमें रागद्रेष नहीं है, किन्तु मेरी 
' पुरुषार्थकी असक्तिसे पर्यायमें राग -द्वेष होता है | यदि पर्यायमें मी राग -द्वेष 
न हो तो वीतरागता प्रगठ दिखाई देनी चाहिये | यदि कोई कहे कि राग - 
देषेके' विकारी भार्वोसि मुझे लाभ होता है, तो वह एकान्त है, क्योंकि इसमें 
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स्वभाव और राग -द्वेष दोनों एक हो गये । स्वमाव पवित्र नहीं है, और 
कआत्माकों बिकरारी अवस्थाके समान मान लिया, सो यह एकान्त दृष्टि है। 
एकान्त दृष्टि द्वोनेके बाद स्वभावकी श्रद्धा होने पर अमी भूर्ण है 
'ईैसलिये विकल्प श्राये बिना नहीं रहेगा, देव, गुरु, शात्रकी प्रभावना भादि 
का विकल्प आये बिना नहीं रहेगा । विकल्प थाने पर भी धर्मात्मा जीव वह 
नहीं मानता कि उस विकल्पसे या शुभभावसे मुमे लाभ होता है। विकल्प 
भाये यह बात अत्रग है, किन्तु देखना यह है कि उसकी श्रद्धा रुचि बत् 
किस भोर है । 
आया स्वय त्रिकाल ज्ञायक पवित्र शुद्धस्वरूप है। ऐसे निर्दोष 
स्वमाववी श्रद्धा करने पर झात्मा सदोषरूप नहीं है, ऐसा मानना सो भनेकान्त 
है। जो दो विरोधी शक्तियोंका प्रकाश करता है सो झनेकान्त है | मैं निर्दोष 
रूप हूँ, विकाररूप नहीं हूँ इसप्रकार दो स्वभार्वोकी प्रतीति करना सो भनेका- 
न्त है | समयसारके अतमें अनेकान्तकी बहुत झुदर व्याझ््याकी गई है, जो इस- 
प्रकार है-एक बस्तु्मे वस्तुब॒कों उप्नन्न करनेवाली परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों 
का प्रकाशित द्वोना सो अनेकान्त है । 
वस्तु, वस्तुकी अपेक्षासे नित्य और पर्यायकी भपेज्ञासे अनित्म है | 
वस्तु, वस्तुकी अ्रपेक्षासे नित्य, और वस्तुकी ही अपेक्षासे भनित्य हो. ऐसा 
अभेकान्त नहीं हो सकता । वस्तु अपनी अपेक्षासे सत्‌ और परकी भपेक्षापे 
असत्‌ दे, यह अमेकान्त है, किन्तु अपनी श्रपेज्ञासे सत्‌, और अपनी ही 
अपेत्षासे असत्‌ हो ऐसा अनेकान्त नहीं होता । स्वमावसे शुद्ध और स्वभावसे 
ही भणुद्ध दो ऐसा नहीं हो सकता | स्वमावसे शुद्ध और पर्यावसे कहुद्ध 
मानना सो भनेकान्त हैं। मै स्वमावसे हैँ, और सदोषरूप नहीं हूँ, यह भरत 
नास्तिरूप अनेकान्त है | भ्ात्माकों अपने खभावका अवलम्बन है, और पर 
का भवलम्बन नहीं है, यह भनेकान्त है, एक समय मात्रकी अवस्था विकारी 
है, त्रिकाल द्रव्य विकारी नहीं है, यह भनेकान्त है। यह एकान्त -भनेकान्त 
का मेद बहुत सूच्म है। 
किसी भपेक्षासे सम्यक्‌ एकान्त मी कहलाता है। समयसारकी चौदः 
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इवीं गायाकी टीकामें कह्दा है कि. जो एकान्त बोधवीजरूप खभाव है, उसके 
निकट जाकर अनुभत्र काने पर सयुक्तता अभूतार्थ -अप्तत्यार्थ है। खरूपमें 
उन्मुख होनेके लिये बिकारी पर्यायक्रा निवेध क्षिया जाता है वह सम्यकू एका- 
न्त स्॒यं अपनेमें उन्मुख द्वोनेके लिये है। यदि स्वोन्मु होनेके लिये भी 
सम्पकू एकान्त न हो तो फिर कहां उन्मुद्ध हुआ जाये £ द्वव्यदृष्टि पर्यायका 
निषेध करती है | द्रव्यदृष्टि स्वर्पोन्मुख होनेके लिये है, यह सम्यकूएकान्त है, 
किन्तु पर्याथ है ही नहीं ऐसा नहीं है । पर्यायको लक्षमें न रखे और अप्नर्णता 
में पृ्णंतरा मान बैठे सो भी यथार्थ नह्वीं है,, किन्तु वस्तुखरूपकों यथावत्‌ सम- 
भना सो यथार्थ भनेकान्त है । 

श्रपने भाममाकी बात चल रही हो वह प्राह्म न दो ऐसा कैसे दो 
सकता हे ! समसनेकी जिज्ञासा हो और केवलज्ञानीकी दिव्यश्वनि खिरे तब 
पात्र जीव ऐसा समझ लेता है | भगवानकी वार्णीमें स्वतत्म्न खरूप आया वहाँ 
जीव समझ गया कि श्रहो ! मेत शांति स्थ्ष मुझमें ही है! मेरे तरनेका 
उपाय - तीर्थ मुझमें ही भरा है । 

यहाँ शिष्य प्रश्न करता दे क्ि-बर्णादि के साथ जीवका तादात््य 
लक्षण सम्बन्ध क्यों नहीं है, इसका उत्तर देते हुऐ कहते हैं कि।--- 


तत्थ भवे जीवाणं संसारत्थाण होंति वणणादो। 


संसारपमुक्काएं ण॒त्वि हु वरणादओ केई ॥६१॥ 
अथे।--ससारमें स्थित जीवोंके, ससारमें वर्णादिक ते हैं, और 
संत्तारसे मुक्त हुए जीवेकि निश्चयसे वर्णादिक कोई मी ( भाव ) नहीं होते । 
( इसलिये उनका तादात्य सम्बन्ध नहीं है | ) 
परमाणुका वर्णे, गंध आदिके साथ सम्बन्ध है, श्रात्मके साथ नहीं | 
ससारदशामें वर्णादि भाव जीवके होते हैं, किन्तु मोक्ष दशामें किचित्‌ मात्र 
भी नहीं होते । इसलिये जो उसका हो वह कैसे दूर हो सकता है ? अर्थात्‌ 
यदि वर्णादिक जीवरके हो तो वे कमी मी अलग नहीं हों सकते किन्तु मोक्ष 


होनेके साथ ही वे अत्ग हो जाते हैं, इससे सिद्ध हुआ कि जीवके साथ 
उनका तादात्य सम्बन्ध नहीं है । 
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जो निशचयसे सम्पूण अवस्थाओंमें यदू - आम्मसे श्र्थात्‌ खरूप - रूप 
से व्याप्त हो और जो भाव्ममावसे, भर्थात्‌ उस खरूप रूपकी व्याप्तिसे रहित 
न हो, उसका उनके साथ तादात््य लक्षण सम्बन्ध होता है। ( नो वस्तु से 
अवस्पाओंमें जिस भाव खरूप हो ओर किसी अ्रवस्थामें उस भाव खरूपता 
को न छोड़े उस वस्तुका उन भार्वोश्ने साथ तादाह्म्य सम्बन्ध होता है | ) 

वस्तु अपनी समू्ण अवस्थाश्रोंमें व्याप्त होती है, किसी भवस्थामें 
व्याप्त न द्वो ऐसा नहीं होता, इसे तादार्म्य सम्बन्ध कहते हैं | य्यपि जीव ससार 
अवस्थामें किसी अपेक्षासे वणेदि खरूपसे व्याप्त होता है, तथापि वह मोक्ष अवस्या 
में सर्वेया बणादि स्वरूपसे व्याप्त नहीं होता । ऐसे जीवका वर्णादिके साप किसी 
मी प्रकारका तादात््य सम्बन्ध नहीं है | वर्णसे लेकर गुणस्थान पर्यतके भावों 
का पुद्ठलके साथ तादात्य संबंध कहा है | 

प्रश्त।--तकया केवलज्ञान मी इसमें भाजाता है! तब क्या केबलब्ञान 
का मी पुश्के साथ तादात्य सबंध कहा जायेगा * वह तो जीवकी खामाविक 
पर्याय है 

उत्तर।--केवलज्ञान तेरहरवें गुणस्पानमें प्रगट होता है, जिसे सयोग 
केवली गुणस्थान कहते हैं, क्योंकि वहाँ योगका'कम्पन होता है, और वह 
योगका कम्पन परक्री थोर का भाव है, इसलिये उसे पुद्लका परिणाम कहा है । 
किन्तु केवलज्ञानकी पर्याय द्वन्यकी निर्मल पर्याय रूप हो गई है, इससे उसे 
पुद्ठलका परिणाम नहीं कहा। इसप्रकार चोददववें गुणस्थानमें मी मकम्पनता 
प्रगट होती है, जो कि द्ृव्यरूप अवस्था है, किन्तु वहाँ चार कर्म और शरीर 
इत्यादि विधमान है, इसलिये चौदहवें गुणस्थानकों पुद्लका परिणाम कह्दा है 
चोदहवें गुणस्थानमें जीव शरीर ओर कर्मोंक्रे कारण नहीं रुका है, क्योंकि वे 
पर द्वव्य हैं, इसलिये पर द्ृब्यके कारण खय नहीं रुकता | यदि वह्द पर द्रव्यके 
कारण रकता दो तो खय पराधौन हुआ कहलायेगा, किन्तु ऐसा नहीं है । 
बह प्रतिजीवी भादि गुण्णोके विकारके कारण चोदद्वें गुणास्यानमें रुका हुझा 
है। योग और मोहके कारण चौदह गुणस्थान कहे गये हैं, वे दोनों परोन्मुखी 
भाव है इसलिये गुरास्थान पुद्नलके परिणाम कहे गये हैं। जो केवलज्ञान पर्या- 
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य प्रगट हुई है वह अपने दृब्यके साथ तादात्य सम्बन्धवाली है, किन्तु वहाँ 
जो कृम्पन है सो परका भाव है, इसलिये उसका पुह्लके साथ तादात्य सम्बन्ध 
के छ्ायिकसम्यक्ख, केवलज्ञान पर्याय ओर सिद्ध पर्याय भादिका चेंत- 
न्यके साथ तादात्य सम्बन्ध है, किन्तु उस पर्याय पर लक्ष देनेसे गाग होता है, 
और राग परकी ओर का भाव है, इस अपेक्षासे उन सब्र पर्यायोंकों मी पुद्ठलका 
परिणाम कहा है। सम्यक्दरनके मेद, केवलज्ञानकी पर्याय, और सिद्धकी पर्याय 
इत्यादि मेद सिद्ध या केवली नहीं किन्तु निम्न अवस्थाके साधक जीव करते हैं, 
और उन मेदों पर दृष्टि डालनेसे उन्हे राग होता है। जब साधक जीव यहां 
कहे गये २६ कथनों पर लक्ष देते हैं तब उन्हें राग होता है, और राग तो 
परोन्मुखी भाव है, इसलिये इस अपेक्षासे उन २६ कथनोंकों पुद्नलका परिणाम 
कहा है, और इसप्रकार उन समस्त कथपनोंका पुन्लके साथ तादात्म्य सम्बन्ध 
कहा है। 

साधक जीवके राग होता है. शऔर मुक्त जीवके नहीं होता, इसलिये 
यह कह्ठा है कि- संसारी जीवोंके वर्णादि भाव हैं, और मुक्त जीवोंके नहीं हैं। 
तप मुक्त अवस्था ग्राप्त दोनेके बाद किसी मंग-सेद पर दृष्टि नहीं करनी है, इ- 
सलिये वहाँ वर्णादि भाव नहीं है । संसारमें मी जीवका वर्णादिके साथ तादा- 
त्य सम्बन्ध नहीं है । संसारमें वर्णादि भाव नहीं हैं इसलिये सिद्ध होने पर वे 
श्रक्षग हो जाते हैं | साधक जीवको भंग मेद पर दृष्टि डालनेसे गग होता है, 
ओर राग परोन्‍्मुखी भाव है, इसलिये क्ञायिक सम्यक्व केवलब्ञान इत्यादिको 
मेदकी दृष्टिसे पुद्लका परिणाम कहा है, बसे क्रेवलज्ञानी या सिद्धके तो 
केवली श्रौर सिद्धकी पर्याय अपने द्वव्यमें अमेदरूप हो गई है, उसे मग और 
मेद पर लक्ष देनेक्री बात ही नहीं रही । वहाँ छ्ायिकसम्यक्व और केवलज्ञा- 
नादि जो पर्यायें प्रगट हुई हैं, उनका आताके साथ तादात््य सबंध है, तेरा जो 
अविनाशी खभाव है उतकी ओर देख, उसके थतिरिक्त कोई शरण नहीं है । 
द्रव्य पर दृष्टि देनेसे राग छूटता है और निर्मत्त पर्याय प्रगट द्वोती है, उस 


निर्मल पर्यायका चेतन्यके साथ तादात्य सम्बन्ध है | 
५2 
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आत्षा्में अजीवका कोई मी गुण या पर्याय नहीं है | जिसे आणाका 
दित करना हो उसे यह भल्ती माति जानना होगा कि हित कैसे होता है। 
शरीशदिक परसे झामाकों द्वानि लाम नहीं होता | शरीक वर्ण, रस, गंध, 
स्पश संह्नन और झाकार इल्मादि जड़की भ्रवस्‍्थामें प्रतिष्षण बदलता द्धता है| 
यह मान्यता मिव्याइष्टिकी मान्यता है, कि मुझे रखना नहीं, भाया इसलिये 
शरीर, वाणी इत्यादि एकसे नहीं रहे, श्रपवा शरीरका अच्छा बना रहना भेरी 
जानकारी पर अवलम्बित है । सप्तारमें उपचारसे वर्शादि भावोंकों झरामाका कहा 
है, किन्तु सिद्धोंमें किसी मी प्रकारसे बर्णादि भाव नहीं हैं । 

प्रश्न/--सिद्ध वर्शादि भावोंसे अलग हो गये हैं, किन्तु यहाँ तो 
भाव इवट्ठे ही हैं है 


उत्तर--जब कि यहाँ ससार अब्स्थामें वे माव भलग हैं तब थे 
पिद्धोंमें अलग हो सकते हैं | जो भाव अपने होते हैं ते त्रिकाल अपने ही 
साथ रे हैं, वे कमी अलग नहीं होते | इसलिये जो अलग हो जाते हैं वे 
अलग हैं, इसलिये अलग द्वोते हैं। खाना - पीना हिलना - चलना इत्यादि प्रवृत्ति 
ससारमें मी आ्रत्माके भ्रधीन नहीं है, किन्तु पुद्दलके अधीन है | झात्मा जो 
भाव करता है सो अपने अधीन है, किन्तु जो शारीरिक क्रिया होती है, वह 
पुद्वलके अधीव है | ससार अवस्थामें शरीरादिक जीजके साथ एक ही खान 
पर दइते हैं, इसलिये व्यवह्वास्से यह कहा जाता है कि यह शरीर, यह व या 
यद्द सहनन इश्यादि इस जीवके हैं । यथ्पि यह सब निमिच्से-उपचारसे कट्ठा 
जाता है, किन्तु जो यह मानता है कि शरीरादिसे मुके लाभ होता है, उसने 
शरीर और आत्माकों एक ही मान रखा है, ओर जो जिससे द्वानि- लाभ मानता 
है, उसे वह निनरूप मानता है | 

प्रश्न/--खाने - पीने इत्मादिमें भात्माकों खाद भाता है या नहीं 

उत्त३--जो खाद झ्राता है, वह जड़का है, भाव्माका नहीं | भात्मा 
उस खादकों जानता है | वह यह जानता है, कि यह खाद झागका है, और 
यह मिठाईका । भज्ञनी जीव भज्ञानभावसे आम और मिठाई आदिके शक 
ख़ाद लेता है, वेते जड़का खाद तो कोई ले ही नहीं सकता | एक हव्यका 
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खाद दूसरा दष्य नहीं ले सकता । झात्मा श्रपनी पर्यायका स्वाद लेता है। 
ज्ञानी ज्ञानभावसे खभाव पर्यायका खाद लेता है, और ज्ञानी अज्ञानमावसे 
गंग पर्यायका स्त्राद लेता है । 

प्रशन)--जब कि जड़ नहीं खाता और श्रात्मा नहीं खाता तब फिर 
कौन खाता है ! 

उत्तर/--जब आत्मा रगमें युक्त होता है, तब उसे खानेकी इच्छा 
होती है, यदि उस समय शरीरका इच्चानुकूल उदय हो तो शरीरकी क्रिया 
खानेकी होती है, और भाद्वार इत्यादि वस्तुके मिलनेका अनुकूल उदय हो, 
इसलिये उस बस्तुका संयोग हो जाता है, इस प्रकार निमित्त नेमित्तिक सबन्ध 
होने पर श्राह्मगकी क्रिया होती है। जड़की क्रियाका कर्ता भात्मा नहीं है | 
आत्माकी पर्यायमें राग होता है, किन्तु उस जड़की क्रिया झ्ात्मा त्रिकाल्म नहीं 
कर सकता | 

प्रदन।--खार्येगे तभी तो शरीर टिकेगा ! 

उत्तर ।--खानेसे शरीर नहीं टिकता, किन्तु शरीरकी अवस्था शरीरके 
कारण टिकी हुई है । यदि खाने पीनेसे शरीर ठिकता होता तो कभी कमी 
लोग खाते खाते ही मर जाते हैं, द्वाथकी रोटी द्वार ही रद्द जाती है, और 
हृदय गति बन्द हो जाती है, ऐसा क्यों होता ? किसी की खुराक बहुत कम 
होती है, और फिर मी शरीर ठिका रहता है। देवोंकी खुराक अत्यन्त अल्प 
होती है, हजारों वर्षम उन्हे श्राह्मर लेनेकी इच्छा होती है, कंठमें से भगृत 
भरता है, और तरकाल ही अमृतकी डकार था जाती है, फिर मी भसस्यात वर्ष 
तक उनका शरीर ठिका रद्दता है | नारकी जीवोंको श्न्नका एक दाना मी नहीं 
मिज्ञता फिर भी उनका शरीर असछझयात वर्ष तक बना रहता है । जुगलिया 
मनुष्योंके तीव दिनमें आहारकी इच्छा होती है, और वे तीन दिनके बाद बेरके 
बराबर आहार लेते हैं फिः मी उनका शरीर असख्यात वर्ष तक बना रहता 
है । इससे सिद्ध हुआ कि खाने पीनेसे शरीर नहीं टिकता किन्तु शरीरके कारण 
ही शरीर ठिकता है। 


कुछु लोग कहा करते हैं कि यदि शरीर अच्छा बना रहे तो धर्म हो, 
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यथा-शरीरा् खलु घमसाधन', किंतु यह मी सर्वधा मिथ्या है, क्योंकि श्राक्म 
का धर्म आग्मामें शरीका धर्म शरीर होता है, इन दोनोंका कहीं भी मेल नहीं 
खाता । तथापि |भनज्ञानीकों यह अर हो गया है कि शरीरका हम कुछ कर सकते 
हैं, इसलिये उसके मनमे देव, गुरु, शासत्रकी बात नहीं जमती । चलनेके माव 
और शरी'की चलनेकी क्रियाकरा लगभग निमित्तनैमित्तिक सबधसे मेल हो जाता 
है, इसलिये भज्ञानीकों ऐसा श्रम होता है कि मेरे दवा चज्ना जा रहा है, 
मेरे द्वारा बोला जा रहा है, ओर जड़की क्रिया में कर सकता हूँ, किन्तु यदि 
शरीर्में वाय हो गई हों, किसी हड्डमे दर्द हो गया हो, भशक्ति भा गई हो 
या लकवा मार गया हो तो शरीरकी क्रिया रुक जाती है, और तब बहुत इच्छा 
दोने पर भी चला, फिश नहीं जा सकता । इसीप्रक्रार आँखकी पके चलाना 
मी आत्माक्ते बशकी बात नहीं है | मरते समय बोलनेकी अत्यन्त इच्छा होने 
पर भी जीम तक नहीं हिला सकता और अपने हाथकी उगली भी नहीं हिला 
सकता । ताथय यह्द है कि शरीरकी कोई मी अवस्था आत्माके वशकी नहीं है। 
मै शरीरको ठिकाये हुए हूँ, और शरीर अच्छा हो तो धर्म किया जा सकता है, 
यह मान्यता नित्ग पाखंड ओर मूढ़ता है | 


दया, पूजा, इत्मादि शुम भावोंसे पुण्य वध होता है, और ह्ित्ता, 
मूठ इत्यादि अशुभ भावोंसे पाप बध द्वोता है, वे दोनों ही भाव मे खरूप नहीं 
हैं, किन्तु मै निर्मल ज्ञानमूर्ति आत्मा हूँ ऐसी श्रद्धाके श्ाश्रयसे धर्म प्रगठ क्षेता है। 


आक्षा शरीरका कुछ भी नहीं कर सकता तब फिर वह सर्वेथा दूर 
रहने वाले त्री कुठुम्म आदिका तो कहाँसे कुछ कर सकेगा * तातर्य यह है 
कि भात्मा पर द्ब्यका कुछ नहीं कर सकता | 

सिद्धोरमि वे, गघ, रस, स्पश इब्मादि कुछ मी नहीं है, इसलिये यहाँ 
मी वे मि्र हैं, इसलिये छूट सकते हैं। यदि शरीर भौर आश्माका भ्मि और 
उष्णता जैसा सम्बन्ध हो तो वे कमी मी अलग नहीं हो सकेंगे | तापन यह 
है कि शरीर और भत्माका किसी भी प्रकार/तीनलोक तीनकाज्ष्में एकहूप 
सबंध नहीं है | 


नीवाजोबाधिकार : गाथा ६२ [ ४२६ 


अब यहाँ यह बतलाते हैं कि यदि कोई ऐसा मिथ्या अमिग्राय बनाये 
कि जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य सबध है, तो उप्में दोष आता है | यथा-- 


जीवो चेव हि एदे सब्बे भावति मशणसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य ण॒त्ति विसेसों दू दे कोई ॥ ६२ ॥ 


अथे।--यदि तू यह माने कि यद्द वर्णादिक सर्व भाव जीव ही 
है, तो तेरे मतमें जीव और अजीबका कोई भेद ही नहीं रहता । 

आचारयदेव कहते हैं कि वर्णादिक्ष भावोंको जीव मानने वाले सब 
मिध्या अमिप्राय वाले है | जो वर्ण गधादिक और शरीशदिको जीव मानता है 
वह दो दर्व्योकी एक मानता है, अर्थात्‌ वह दो द्रब्योंके बीच कोई मेद नहीं 
मानता | जो यह मानते हैं कि शरीरको जैसा रखना हो वैसा रखा जा सकता 
है, तो वे मिथ्या अभिग्राय है, शरीर पर द्रव्य हैं, उसकी रक्षा तू नहीं कर 
सकता । तू मात्र अपनी रच्ता कर सकता है, इसलिये अपनी रक्षा कर | 

वर्णादिक २९ बातोका जड़के साथ तादात्म्य सम्बन्ध बताया है, 
उनमें ज्ञान, दशन, चारित्र, गुणस्थान इत्यादि सब आ जाते हैं | उन मेदों पर 
लक्ष देनेसे राग होता है | वह र।ग परोन्मुखी भाव है, इसलिये उसका पुह्ठलषके 
साथ तादात्य सम्बन्ध है, किन्तु जो ज्ञान -दशनकी निर्मल पर्याय होती है, वह 
चैतन्यमें मिल जाती है, यह बात पहले कही जा चुकी है । उन ज्ञान, दशन- 
भार्गणा इब्मादिमें कर्मोक्रे निभित्तकी अपेक्षा होती है, इसलिये उन्हें परका कहा 
है। जो उस निमित्तको, रागको अपना मानते हैं, वे मिथ्या अमिग्राय वाल्षे हैं। 

वर्णादिभाव, अनुक्रमसे श्राविर्भाभ और तिरोभावको प्राप्त द्वोते हुए 
उन - उन व्यक्तियोंक्रे द्वारा पुठ्ठल दब्यक्रे साथ ही साथ द्ते हुए पुद्नका 
वर्णादिके साथ तादात््य सम्बन्ध प्रगट करते हैं | 


कर्मोंकी और शरीरकी अवस्थाका श्राविर्भात अर्थात्‌ ग्रगट होना-अब- 
स्थारूपसे उत्पन होना और तिरोमाव अर्थात्‌ अवस्थाका अग्रगट रहना, अवस्था 
का व्यय हो जाना सो यह सब पुद्दलकी अवस्था है, इसलिये पुद्टलके साथ 
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तादात््य सम्बन्ध है, पुश्नतको प्रगठ करता है, उसे विस्तरित करता है | कर्मोंतरी 
और शरीरकी एक अवस्था प्रगट द्ोना और दूसरी भवस्था अ्रप्रगठ रहना सो 
सब पुद्ठकके कारण है | उसका पु्नलके साथ एक है, आत्माके साथ उसका 
कोई सम्बन्ध नहीं है, आत्मा अपने ज्ञान, ओर स्विरतामें आगे बढ़ता है, तथा 
कर्मोंकी शक्ति कम होती जाती है, इसलिये आत्मा और कर्मोंका तादास्य 
समनन्‍ध नहीं है । श्राह्माकी निर्मल अवस्था वढ़ती हो भर्ात्‌ भावि्भाव होती 
हो, और शरीएकी अत्र्था हीत होती ह्ञे-पतली होती द्वो-तिरोमाव होती हो, 
और चैतन्यकी झवसथा भज्ञान राग - हेषमें युक्त होनेसे हीन होती हो तिरोमावरूप 
होती हो, और शरीरकी अवस्था पुष्ट ह्वोती हो कमोंकी अवस्था पुष्ठ द्ोती हे, 
इसलिये झात्माका शरीर तथा कर्मोंक्े साथ तादाल्य सम्बन्ध नहीं है ) यह 
वर्णादिक २६ बातें कर्मोंक्े कारण हैं, इसलिये वह पहल द्व्यवी अनुक्रासे 
होती हुई आाविर्भाव और तिरोभावरूप अवस्था पुठ्नलके ही तादात्य सम्बन्धको 
प्रगठ करती है, विस्तरित करती हैं । 

ओँखकी पत्रकॉंका कँचा नीचा होना, जिहांका चलना या गे 
चलना कठमें से शब्दोंका निकलना था न निकलना ह्त्पादि सब पुद्टलकी 
अवस्था पुद्ढके ही कारण आिर्भाव, तिरोभावरूप हुआ कंप्ती है । शरीरकी 
बाल्यावस्पाका व्यय, युवावस्थाकां प्रगट होना और झुवावस्पाका व्यय तथा 
बृद्धावृश्याका प्रगट द्वोना इत्मादि सत्र पुन्नंलके साथ सवन्ध रखता है, पु 


को ही विस्तरित करता है । 
ज्ञानका बढ़ना-शआविर्भाव होना आत्माके साथ सबमन्ध रखता है, 


झात्माकों विस्तरित करता है । ज्ञानका ढेंकना और भज्ञान पर्यायक्षा भांति: 
भाव होना-पगठ द्वोना विकारी पर्यायके साथ सबन्ध रखता है। 

बर्णादिक भाव शऋलुक्रमसे आविर्भाव और तिरोभावकों प्राप्त होने 
वाले बन उन व्यक्तियोंके दर जीवके साथ ही साथ रहते हुए जीवका 
वर्गादिके साथ तादाल्य प्रगठ करते हैं---तिस्तरित करते हैं, ऐसा जिसका 
अमिप्राय है उसके मतमें शेष दव्यमें जो झताधारण वर्णादि स्वहूपता है, 
कि पुहल्ञ द्रव्यका लक्षण है, उसका जीवके द्वात अगीकार किया जाता है; 


हे 
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इसलिये जीव पुद्ठलके अविशेषका प्रसंग भाता है। 
शरीरकी किसी मी अवस्थाके हलन चलनका सबन्ध शरीरके साथ दिखाई 

देता है, तथा उसके साथ आत्मा एक ही स्थान पर रहता है, इसलिये वह 
आत्माके साथ वर्णादिक्रा तादात््य सबन्ध ग्रगट करता हैं, विस्तरित करता है। 
इसप्रकार जो मानता है सो मिथ्यात्री है; क्योंकि श्रात्माके साथ वर्णादिका 
तादात्य संबन्‍्ध हो तो वह आत्ाका लक्षण कहलाये, और इसलिये जीव 
ओर पुद्ठल दोनों अलग नहीं रहते, शरीरकी अवस्थाके दर जीवको अंगीकार 
किया इसक्षिये जीव और पुदूगल दोनो अलग नहीं रहते, और ऐसा होने 
पर जीवका अवश्य अभाव होता है । 

शरीरमें बर्ण, रस, गध, स्पश आदि हैं उनका संचन्ध परमाणुके साथ 
है, और यदि तू परमाग़ुका संबन्ध श्राह्माके साथ माने तो जीव और जड़ 
दोनोंके एक होनेसे दोनोंके मिन्न लक्षण न रहनेसे दोनोंका श्रभाव हो जायेगा । 
शरीर अनम्त परमाशुओंका पिंड है, और वाणी भी अनन्त परमाणुश्रोंका 
पिंड है। भात्मामें से वह वाणीकी श्रवस्था नहीं झ्राती किन्तु जड़में से आती 
है | यदि झा्मामें से माषाकी अवस्था भाती तो झाक्मा और जड़ दोनों एक 
द्रब्य हो जायें क्योंकि भाषा रूपी है, और चैतन्य भरूपी है, इसलिये दोनों 
दृव्य अलग हैं उन दोनोंको एक मानने पर दोनों दृब्योंका अभाव हो 
जाता है । 

यदि कोई कहे कि शरीर और जिहा श्रादिका शआत्माके साथ 


। संबन्ध है, तो यह बात सर्वया मिथ्या है | यदि आत्मा साथ वाणीका सबन्ध 


हो तो, जीममें जब कुछ हो जाता है तब क्यों नहीं बोल सकता | वाणीका 
प्रगट द्ोना या ढक जाना श्रात्मके साथ सबन्ध नहीं रखता । भाषाकी पर्याय 
का भाविर्माव परमाणुर्में से होता है, झात्मार्मे से नहीं । शरीर और वाणीकी 
अवस्थाका होना जड़के आश्रित है, तथा ज्ञान, दशन, चारित्रका होना आत्मा 
के आश्रित है | यदि शरीरकी भवस्था आत्माके आश्रित और आत्माकी शरीर 
के भाश्रित हो तो दोनों एक हो जायें औ्रर आत्मा जड़ हो जाये, किन्तु ऐसा 
नहीं है। दोनो हृब्य मित्र है। आात्माके साथ वाणी और शरीरदी भवाका 
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का मात्र निमित्त नेमित्तिक सम्तरन्ध है, दोनों द्रव्य _एक नहीं है, किन्तु अलग 
अलग हैं | किसीकी अवस्थाका कोई कर्ता नहीं होता | भाषाकी पर्यायका 
श्राविर्भाव जड़में से होता है, आत्मार्मे से नहीं | श्रज्ञानी अ्रद्वकार करता है कि 
वाणी मुझमें से दोती है, शोर मुझमें से आती है | अज्ञानी श्रपनेकों भूकका 


परको देखता है, इसलिये उसकी शक्ति अपनेको देखनेकी नहीं रही | 
जो जो अवस्था होती है, उसे ज्ञानी देखता है, और जानता है । 


ज्ञानी जानता है कि किसी द्वव्यकी अब्स्थाक्रा कोई स्चालक या प्रेरक नहीं है, 
सबकी अवस्था अपने भआधीन होती है । ज्ञानीओे वाणी, राग, और ठसे जानने- 
रुप ज्ञानकी अवस्था एक ही छाणमें होती है, किन्तु ज्ञानी समझता है कि 
वह श्रवस्पा होती है,'मैं उसका मात्र ज्ञाता-दृश्ट हूँ, कर्ता नहीं । 

शरीर, मन, वाणी भेश् ख़रूप नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु मीतर 
जो शुभाशुम विकल्प उठते हैं वे मी मेश खरूप नहीं हैं। उन सब्र पर 
पर्णयोंकों ज्ञातारूप रहकर जानना और खरूपमें स्थिर रहना सो निश्चय शआरा- 
लोचना है | पहले सम्यकृदशनकी सामायिक श्र फिर स्थिस्ताकी सामायिक 
होती है । पर भावसे हटकर खरूपमें स्थिर होना निश्चय प्रतिक्रमण है। 

मेरा सुख मुझमें है, उसे भूल गया इसलिये यह मान लिया कि पंख , 
परमें से आता है | शरीरकों श्रपना मार्नालिनेसे शरी'े अनुकूल ज्ली - पुत्रादि 
हों तो उन पर राग हुए विना नहीं रहता,और यदि अतिकूल हों तो द्वेष हुए 
विना नहीं रहता | ताथ्पय यह है कि शरीरके रागी पर ग़ग ओर द्वेषी पर द्वेष 
हुए विना,/नहीं र्वता । क्योंकि उसने। यह मान;”खा है,कि शरीर मेरा है, 
ओर शरीरमें से छुख ग्राप्त द्ोता है, इसलिये. शग - द्वेष हुए बिना नहीं रहता। 
कई लोग शारीरिक अनुकूलतामें और दो - चार पुत्रोमें तथा लाख दो लाख 
की सम्पत्तिमें छुछ मान रहे हैं-। ; किन्तु इन सबमें छुख कहां है ! क्या वह 
कहीं देखा है, या मात्र कल्पना ही करयली है * और यदि कल्पनादी की दै 
तो यह मी देखा है कि वह कल्पना कह्टों है? वह्मान्यता (किस प्रकारवी 
है ? बह आँखोंमें-है, हाथोंमें है या पेरोमें है ? उस मान्यतारूप भाव कही 
ठिका हुआ है, वह सरूपी है, या रूपी है ? क्‍या यह सब छुछ देखा है! 
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या मात्र कब्पना ही कर रखी है ? परमें सुख न देखकर मी सुखकी मान्यता 
कह है, यह खबर न होने पर मी अनादि कालसे नि'शक होकर यही मान 
रहा है कि परमें सुख है। जिसकी जिसमें रुचि है, वक्ष वह यह तर्क नहीं 
उठता कि यदि मुझे आँखोंसे दिखाई दे तो मानूँ | आत्मामें एक निःसंदेद्ठ खमाव 
ऐसा है, कि उसकी विपरीत पर्यायमें भी वस्तुमें छुख नहीं देखा, रहपना नहीं 
की, तथापि ऐसा निशंक हो जाता है कि किसी प्रकारके विचारका अवकाश 
नहीं रखता । जब कि विपरीत पर्यायमें मी ऐसा नि शंक हो जाता है, तब 
फिर जो आत्माका परिचय करके सम्पक्‌ प्रतीति करता है, उसमें तो निशक 
होगा ही । मुझे परसे सुख प्राप्त नहीं होता मेश छुख मुझमें ही है, इसप्रकार 
ययार्थतया माननेके बाद परका आश्रय नहीं रहता । मेरी शाति, सम्यकृश्रद्धा, 
ओर सम्पकूज्ञान इत्यादि सत्र मुममें है, किन्तु परमें नहीं है ऐसी यथार्थ प्रतीति- 
परिचय करनेसे नि शक दो जाता है। यह सारी बात अतरामें जम जाये तभी 
ठीक है | 

प्रतन।--आप कहते हैं कि शरीर और वाणीका सम्बन्ध पुदूगलके 
साथ है, किन्तु जब्र आप ही वाणी बोलते हैं तो इसे कया समभना चाहिये ? 

उत्तर--आक्ा वाणी नहीं बोल सकता, वह तो मात्र ज्ञान करनेवाला 
ज्ञायक है | वाणीका कर्तव्य वाणीमें है, वह मेरे चेतन्यका कतव्य नहीं है । 
चैतन्य कर्तव्य चैतन्यमें है, और वाणी पुदूगलकी अवस्थ। है । 

प्रश्नौ--यदि ज्ञान और वाणी मिन्न हों तो जैसा बोलना होता है, 
वैसा ही कैसे बोला जाता है * श्न्या क्यों नहीं बोला जाता ? 

उत्तर--ज्ञान और वाणीका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध है, उसलिये 
ज्ञान जैसा परिणमित द्वोता है, वैसी ही वाणी भी परिणमित होती है सर्वेक् 
मभावानकों सम्पूणे ज्ञान है, इसलिये उनकी वाणी मी सम्पृणे रस्यकों लिये हुए 
निकलती है | जड़ कुछ नहीं जानता, एकमात्र श्रात्ता ही ज्ञाता है । श्री 
समयसार नाटकर्मे कहा है।-.- 

तनता, मनता, वचनता, जड़ता जड़ समेत्न । 


लघुत।, गुरुता, गमनता ये अजीवके खेल ॥ 
घट 
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अर्पात्‌ शरीर, मन झोर वचन तथा हलका-भारीपन और चलना 
फिरना इत्यादि सत्र अजीवके खेल हैं| उस अजीवकों भपनेपनकी बुद्धिसे 
मानकर यदि राग -द्वेष करे तो परका कर्ता होता है, इसलिये वह मिव्यातवी 
है । राग - देषके जो परिणाम द्वोते हैं, उनका ज्ञाता रहे तो वह जाननेवाजा 
है, कर्ता नहीं | सम्पकृदष्टि परसे मित्र होकर भपनेमें समा जाता है, यही धर्म 
है । धर्म कहीं शरीर, मन, वारणीमें नहीं है । 

झजीवकी जितनी अवस्था द्वोती है वह सत्र मेरी - चैतन्यकी भवश्था 
है | जो यह मानता है कि शरीरकी भवस्थाक्रे बदलनेसे में बदल जाता हूँ, 
वह मिम्यात्वी है | जो शरीरकी अवस्थाकी घंटा-बढ़ीसे अपनी घदा-बढ़ी 
मानता है, भीर जो शरीरकी स्थिति परंण होने को अपनी स्थिति पूर्ण होना 
मानता है, खासके इँधनेसे मै रँध गया ऐसा मानता है-बह्द शरीर और थामा 
को एक मानता है | वह असावध्य होकर परभवर्मे परिभ्रमण करता रहेगा। 
जिसे जागृतज्योति चैतन्यकी खबर है, वह खरूपस्थ होकर, समाधिमरण काके 
एक-दो मत्रमें मुक्ति प्राप्त करेगा । 

आत्मा जड़ खरूप नहीं, किन्तु ज्ञानादि गुण खरूप है। भाश्मा 
अनन्त गुणोंका पिंड खरूप वस्तु है, और परमाणु भी अनन्त गुणोका पिंड 
खरूप है | दोनों निशाली वस्तु हैं। शरीर और भात्मा दोनों एक आकाशत्ेतर 
में रहते हुए मी मिन्न हैं| 

यहाँ कोई यह प्रश्न करता है कि मुक्तिमें वर्ण, रस, गंध, स्पशेका 
सम्बन्ध भले ही न हो विन्तु ससारमें तो हे” इसका उत्तर देते हुए 
'कहते हैं।--- 


अह संसारत्थाएं जीवाएं तुज्फे होंति वरणादो । 
तम्ह्य संसारत्था जीवा रूवित्तमावणणा ॥ ६३॥ 
एवं पुम्गलदव्ब॑ जीवो तहलक्खणेण मूठमदी। 
णिल्वाणमुवगदो वि य जीवत्त पुग्गलो पत्तो॥ ६४॥| 


ज्ञीवाजोवाधिकार : गाथा ६३ से ६४ [ ४३४ 


अथः--अथवा तेरे मतमें यह द्वो कि संस्तारमें स्थिति जीवोके 
वर्णादिक ( तादात्य खरूप ) है इसलिये संसारमें स्थित जीव रूपीपनेको प्रात 
हो गये हैं | ऐसा होने पर पुद्ठल द्रव्य ही जीव सिद्ध हो गया, क्योंकि 
पुड्नलका ही ऐसा लक्षण है | इसलिये हे मूढुबुद्धि ! निर्वाणको पुठ्नल ही 
जीवलको ग्राप्त हुआ कहलायेगा ! 

जो यह मानता है कि शरीरकी क्रियाओं को आत्मा करता है, वह 
प्रकारान्तरते शरीर और आत्माको एक ही मानता है, क्योकि जड़ और आत्मा 
के एक होने पर ही आत्मा जडवी प्रवृत्ति कर सकता है, जड़से श्लग रहकर 
जड़की प्रवृत्ति नहीं कर सकता। इसलिये शरीर और आत्मा दोनों एक हैं, 
यही अज्ञानीका श्रमिग्राय है। 

जो यह मानता है कि यदि शरीर अच्छा रहे तो वह ज्ञान-ध्यानमें 
सद्दायक होता है, वह शरीर ओर झात्मा दोनोंको एक मानता है । जैसे अग्नि 
और उष्णाता अलग नहीं की जा सकती उसी प्रकार शरीर और आत्मा अलग 
नहीं किये जा सकते, यह श्रज्ञानीकी मान्यता है | 

जो यह मानता है कि चलना-फिएना, खाना-पीना झयादि मुझे 
होता है, वह रूपी अवस्थाकों चैतन्यकी श्रवस्था मानता है, भर्थातू बढ दोर्नोंको 
. एक मानता है | भत्माकी अरूपी अवस्था और जड़की रूपी अवस्था दोनों 


एक ही समयमें होनेसे अज्ञानी उन दो अबस्थाओंकों अलग न मानकर एक ही 
मान लेता है। 


बणे, गघ, रस, स्पशका लक्षण जड़ है, इसलिये हे बृढ़मति ! तेरी 
मान्यताके अनुसार तो जड़ पदार्थ ही जीव सिद्ध हुआ, और ऐसा होनेसे मुक्त 
होने वाला आत्मा रूपिलको लिये हुए मुक्त हुआ, अरूपित्वकों लेकर नहीं, 
अर्थात्‌ पुहठल द्रव्य ही मुक्तिको ग्राप्त हुआ कहलायेगा । 

जिसका यह मत है कि ससार भवस्थामें जीवका वणादि भावोंके साथ 
तादाह््य सबंध है, उसके मतमें जीव्र संसार अवस्थाके समय अवश्य ही रूपित्व 
को प्राप्त होता है । और जब कि तूमे अपनी अवस्थाको रूपीके अवीनस्थ मान 
लिया तो तेरी अवस्पा अलग नहीं रही | यदि आत्मा जडकों करे तो झाव्मा 
उसकी भवस्थामें प्रविष्ठ हो गया, और तादात्य सन्बन्ध हुआ, इसलिये झा 
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की अवस्था झल्ना नहीं रही, तथा श्ात्मा रूपी दो गया-जड़ हो गया | 

जो यह मानता है कि शरीरको झुन्दर या पुष्ट बनाना आत्माके वश 
की बात है, वह सर्वभा मिध्या है । रजकरश सदा बने रहते हैं इसलिये उनमें 
विविध अक्ारवी अवस्था होती है । शरीरकी गति देखकर श्रज्ञानीको अम होता 
दे कि में गति कर रद्द हूँ, किन्तु गति कजा रजकण॒का समाव है, आक्ाषी 
अहूपी अवस्था तो उत्त समय मी अलग ही है । आत्मा, जो श्रवस्था होती 
३, उसका ज्ञान काता है, अथवा अमिमान करता दे कि मैं परकी अवस्याको 
कर सकता हूं, किन्तु झात्मा जड़की अवस्थाकों तीन काल और तीन लोकमें 
नहीं का सकता | 

देव, गुरु, शास्त्र शरीर और आत्माको मिन्न बताते हैं | जो ऐसे 
खरूपको नहीं जानता वह देव, गुरु शास्त्र को ययार्थतया नहीं जानता। 
देव- गुरु आत्मा है, ठेव, गुरुका शरीर और वाणी उनका आत्मा नहीं है, 
इसलिये जिसने देव, गुरके आत्माको शरीर और वाणीपते मिन्न नहीं माना उसने 
देव, गुरु को ही यथापतया नहीं जाना। जो यह मानता है कि शरीरकी 
भवस्था को आत्मा करता है, बह प्रकारान्तरसे यह मानता है कि अनन्त रज- 
कंरणों को में करता हूँ, और अनन्त रजकशण मेरे हैं | न तो देव, गुरु किसी 
रजकणके कर्ता हैं और न भन्नानी आत्मा द्वी-ऐसा देव, गुरु, शास्त्रोंका कंपन 
है | जो इसे नहीं मानता वह देव, गुरु, शास्त्रकों ही नहीं मानता । देव, गुर, 
शास्त्रोने बताया है कि शरीर और आत्माकी अ्रवस्था भलग अलग है, यदि 
इसे माने तो देव, गुरु, शास्त्रकों माना कहलायेगा । 

जिसका भमिग्राय यह है कि ससार श्रवस्थार्मे जीवका वणीदि भर्वो 
के साथ तादाः्म्य सम्बन्ध हे, उसके मतमें ससार भझवस्थाके समय वह जीव 
अवश्य रूपीपन को ग्राप्त होता है, और रूपीपन तो किसी द्वव्यका, शेष इब्यो 
से असाधारण लक्षण है, इसलिये रूपीपन ( लक्षण ) से लक्षित जो भी हो 
सो जीत है ! किन्तु रूपीपनसे लक्षित तो पुठ्ठल द्रव्य ही है । इसप्रकार पुदूगल 
र्य ही स्वय जीव है, उसके श्रतिरिक्त कोई दूसग जीव नहीं है, यह सिद्ध 
हुआ । और ऐसा होनेसे यह कहलायेगा कि मोक्ष श्रवस्थामें मी पुदूगत् दत्य 
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ही स्वथ जीव है, उसके श्रतिरिक्त दूसरा कोई जीव नहीं है | इसलिये यह 
भाव सत्य नहीं है| 

संसार अवस्थामें वर्ण, गध, रस, और स्पश यदि जीवके हो तो जीव 
रूपी कहलायगा, क्योंकि वर्णादिक रूपी हैं, और रूपीयन पुदूगल द्र॒व्यका 
भाधारण लक्षण है, इसलिये जीव मी पुदूगल सिद्ध इओआ क्योंकि दोनोका 
लक्षण एक ही है, और दोनोंका लक्षण एक होनेसे लक्ष भी एक ही सिद्ध 
होगा । इसम्रकार पुदूगल ही जीव सिद्ध हुआ इसलिये जीव पदार्थ ही नहीं 
रहा | और वर्णादि युक्त जीव ही मुक्त हुआ क्योंकि जीव शओर पुद्ठ्त दोनेंमिं 
लक्षणमेद न होनेसे पुद्ठल ही मुक्तिको प्राप्त द्वोता है यह सिद्ध हुआ । इसप्र- 
कार पुद्ठलके श्रतिरिक्त अन्य किसी मी जीव पदार्थके भरत्तित्वका भभाव सिद्ध 
होता है । 

शरीर, मन, वाणी और शआ्मा त्रिकालमें प्रतिक्षण मित्र हैं। शरीर 
और आत्मा मात्र निमित्त तेमित्तिक सम्बन्ध है वह जानने योग्य है । गुरुदेव 
कहते हैं कि रूपिथ्व तो जडका लक्षण है, इसलिये बह पेरे आत्माका लक्षण 
नहीं है | अजीत्रम जीव और जीवमें अजीव नहीं है, यह वास्तिखमावकी 
श्पेक्तापे कपन है, और श्रस्तिकी अपेक्षासे सबके खचतुश्टय सबमें है । परमाणु 
ओर आत्माके खचतुष्टय द्रव्य, क्षेत्र, काल भाव सब सबके अपने अपने कारण 
से हैं, भात्माकी अवस्था जड़के श्राधीन नहीं है, और जढ़की भातमाके आधीन 
नहीं है। यदि शरीर, वाणी और मन श्ाक्माके रखे र्वते हों तो जड़की अवस्था 
तेरे अधीन हुई कहलाई, तब फिर प्ृथक्‍्लकी अवस्था कहाँसे होगी ? ओर 
मुक्त दशा कहोंसे होगी | मुक्तका अर्थ भाव्मासे अलग द्ोना नहीं किन्तु परसे 
अत्ञग होना है, विक्रारादिसे अलग होना है। प्रृपक्लकी श्रद्धा और ज्ञानके बिना 
मुक्ताउस्था प्रगट नहीं होगी | जो यहाँ संसारमें जड़की अवस्थाको श्रपनी 
मानता है, उसके हिस्तावसे तो मोक्षमें मी वह अवस्था साथ ही जायेगी, क्योंकि 
जो अपना होता है, वह त्रिकाल अपने साथ ही रहता है। इसलिये यदि 
यहाँ मसारमें मी शरीर, मन और वाणीकी अवस्थाकों अपने कारणसे होना 
पाने तो मोक्षमें भी पुदूगल दव्य खय जीव सिद्ध होता है, किन्तु ऐसा नहीं है। 
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मसारमें हो या मोद्में, किन्तु मेरी श्रवस्था मेरे अबीन और जड़की अबथा 
जड़के भधीन है,-ऐसा माने बिना मोक्ष दशाका सच्चा उपाय है ही नहीं । 


यदि तुममें श्रौर जड़में एकमेक्रता हो तो तू रूपी हुआ, और इस 
हिसावसे मेक्षमें रहनेव्वला जीव मी जड हुआ, क्योंकि सदा भपने खलक्तणासे 
लक्षित द्रव्य समस्त अवस्थाओंमें हानि अवस्था हसक्रो ग्राप्त नहीं द्वोता इसलिये 
अनादि- अनन्त है | ऐसा होनेते उसके मतमें भी पुद्ठलोंसे मित्र कोई जीव 
द्रव्य न द्ोनेपे जीवका श्रभाव अवश्यम्भावी है | 


खलक्षणसे लकित द्रव्य सम्पूण श्रवस्थाओंसे खय भवादि - श्रनन्त 
दोता है | अवस्थामें मी हानि या हरापको न प्राप्त होता हुचा पर्यायोसे मी 
अखड है, इसप्रकार श्री भमृतचन्द्राचार्यदेवने स्पष्ट गत लिखी है । इसप्रकार 
द्रव्य, समत्त अवस्थाओंमिें भ्तादि - अनन्त - अ्रख्ड होनेसे अज्ञानीके मतमें पुद्ठत 
द्रव्प ही जीव सिद्ध होता है | 


जो वस्तु तुमसे मिन्न द्वो जाती है बह त्रिकालमें मी तेरे साथ एक- 
मेक नहीं है । कोई यह क्ठता है कि कार्नोत्ते सुनने और ऑँखेंसि देखनेसे 
मी तो ज्ञान द्ोता है ? यदि कान न हों तो कैसे छुनेंगे ! यदि आँखे न हों 
तो मगवानके दर्शन कहसे होंगे, और शरीर अच्छा न हो तो तीर्थ यात्रा 
कैसे होगी ? आचार्यदेव कहते हैं कि हे मूढ़मति ! तेरा चैतन्य खरूप तेरे 
आधीन है, या जड़के ? जब तेरी तैयारी होती है, तब कान, आँख ओर शरीर 
निमित्त कहलाता है | किन्तु तेरी तैयारी न होनेसे अनन्तबार सैनीपना मलुष्य 
भत्र ग्राप्त करके और साह्षात्‌ तीयकर भगवानके समवशरणमें जाकर मी चैतन्य 
की प्रतीतिके बिना कोई लाभ नहीं हुआ, इन शरी', आँख, काने इत्यादिके 
साथ तेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, किन्तु तूने मान रखा है कि यह तेरे हैं, 
इसलिये चौशसीके भर्वोर्मि भ्रमण करना पड़ रहा है| शरीर, मन, वाणी और 
पुण्य - पापसे मिन्न निर्विकल्प - निर्विकार खरूप झात्मा मित्र है | आत्माकों 
किसी मी झवस्थाक्रा कोई भाग झभाव्माके भतिरिक्त शरीर, मन, वाणी इत्मादिमें 
किसी मी प्रकार से प्रविष्ट नहीं होता और जड़की कोई मी अवस्था आत्म 
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प्रविष्ट नहीं होती । इसलिये जो भात्मामें प्रविष्ट नहीं द्वोता वह आत्माको लाभ 
कैसे पहुँचा सकता दे ! 
कोई कहना है कि मोद्षमें भले ही जड़ और भाव्मा भिन्न हों, किन्तु 
यहाँ संसारमें तो दोनों एक ही दिखाई देते हैं | उससे झाचायदेव कहते हैं 
कि भाई ! जो यहाँ एक है वह कमी मी अज्षग नहीं हो सकता | अजीव द्रव्य, 
उसके गुण और उसकी पर्याय तीनों आत्माके अधीन नहीं हैं, यदि वे अधीन 
हों तो कमी मी अलग नहीं हो सकते । मूर्तित्त तो जड़का लक्षण है, जड़का 
खरूप है, वह मगवान आत्माका खरूप नहीं है। 
वर्णादिक २६ कथनोंमें जो सम्यकृदशन ओर सम्यवज्ञानकी पर्याय 
है, वह आत्माके साथ बतेमान पर्याय पर्यत व्याप्त सम्बन्ध है. किन्तु उस पर्याय 
पर लक्ष देनेसे राग होता है, इसलिये इस भपेज्ञाप्ते बह पुद्लका लक्षण है। 
क्षत्माका त्रिकाल शुद्ध लक्षण है, जो कि उस पर्याय जितना नहीं है। भात्मा 
त्रिकाल उसमें व्याप्त नहीं है, इसप्रकार यह सिद्ध हुआ कि वर्णादि भाव जीव 
नहीं हैं । ६४ । 
एक' च दोरिण तिरिण य चारित्त यपंच इंदिया जीवा। 
बादरपजत्तिदरा पयडीयो णामकम्मस्स ॥ ६५ ॥ 
एदेहि य शिल्त्ता जीवट्वाणाउ करणभूदाहिं । 
पयडीहिं पुगगलमईहि ताहि कहे मरणदे जीवो॥ ६६॥ 
अर्थ/--र्केद्रिय, दोइन्द्रिय, तीन इद्विय, चार इद्रिय और पर्चेद्रिय जीव 
तपा वादर, सृद््म, पर्याप्त, भपर्याप-यह सब नाम कर्मकी प्रकृतियाँ हैं। इन 
प्रकृतियोंसि जो कि पुदृगलमय प्रसिद्ध हैं- इनके द्वारा करणखरूप द्वोकर रचित 
जीवस्थान, भर्थात्‌ जीव समास, जीव कैसे कहे जा सकते हैं 
अन्र यहां यह कद्दते हैं कि शरीरमें जो एक्रेन्द्रिय, दो इन्द्रिय, तीन 
इन्द्रिय, चार इन्द्रिय, पचेन्द्रिय और पर्याप्त, अपर्याधक्ती जो रचना होती है, 
बह नाम कर्मकी प्रकृतिकी रचना है, भात्माकी नहीं । जो यह कट्ठता है कि 
यह सब रचना मेरे द्वारा होती है, यह उसका भज्ञान है । भज्ञानी मानता है 
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कि इन्द्रियोंस्ते मुमे ज्ञाम होता है, किन्तु भगवानने तो इन्द्रियोंकों नाम कर्मकी 
प्रकृतियोंका फल्न कह्य है, और वे पुद्लमय हैं, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रिय श्रनन्‍्त 
रजकरणोंक़ा पिंड है, इसलिये प्रत्येक इख्दिय पुद्नलमय है | पुदूगलसे त्रिक्रालमें 
मी भाष्माकों लाभ नहीं हो सकता | मीतर जो ज्ञाता आत्मा है, व अपने ही 
द्वार जानता है, किन्तु विकास कम होनेसे ( अल्प क्षयोपशमके कारण ) 
बरीचमें इंद्रियोंका निमित्त भा जाता है। वैसे शरी! और इच्द्रियाँ झ्र्माको 
अथवा आता शरीर, इड्रियोंकों कोई द्वानि-लाभ नहीं कर सकता ऐसा व्तुका 
खभाव है, और वस्तु खभावानुसार श्रद्धा करना सर्वप्रधमत्र्म है । 

यदि कोई कहे कि हम तो अमी मात्र सुनते ही जाते हैं, और फिर 
बादमें समझ लेंगे। तो उप्तसे आचाये कहते हैं कि भाई ! छुनमेका धुयोग 
पूरवेकृत पुण्यक्े कारण मिलता है, किन्तु श्रवण करते हुए वस्तुल्वभावका निरीय 
करे तो उससे धर्म होता है | केवल छुनने मात्रसे धर्म नहीं होता, किन्तु उस 
ओर ध्यान रखनेसे ससारके भशुभ गग दूर हो जाते है और शुभ राग उन 
होता है | इम्ियों और छुवनेक्री ओरके ऐंगसे रहित निर्दोप, निशग समाव 
ज्ञायकरमूर्ति आत्मा हूँ, इसप्रकार स्वभावक्रे सम्मुख लक्ष रखकर निरीय करे तो 
धर्म हो । इसके भतिरिक्त जो यह मानता है कि कान मिले और अबश किया 
इसलिये धर्म हो गया तो वह मूढ़ है, भज्ञानी है, उसे स्वाश्रय तलत्री खबर 
नहीं है तब्रतक धर्म नहीं होता । 

निश्चयनयसे कर्म और करणक्री भमिन्नता दोनेते, जो जिसके दोत 
किया जाता है, द्वोता है, वद्द वही है। वास्तविक इृष्टिसे तो कारण और काये 
एकरूप ही द्वोता है | कर्म अर्थात्‌ कार्य, कार्य भर्यात्‌ श्रवत्या और कण 
भर्थात्‌ कारण, साधन या उपाय, जो कि एकरूप ही होता है, यह सम कर 
( निश्चय करके ) जैसे सोनेका पत्र सोनेसे ही बनता है, इसलिये बह सोगी 
ही है, अन्य कुछ नहीं, इसी प्रकार जीवस्थान,-बादर, सृइ एकेख््रियादिक 
पर्यातत और अपर्यात नामक पुद्लमय नामकर्मकी प्रक्ृतियोंक्रे द्वारा होनेते पुर 


ही हैं, जीव नहीं । (ु 
इन्द्रियोंके मि्नेका कारण जड़ है; इसलिये इढियों भी जे हैं । 
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नामकर्मके कारण इंद्वियाँ दोती हैं, इसलिये कारणके जड़ होमेसे कार्य भी 
जड़ है। ओर वैसे भी इद्वियोँ रजकरणोंका पिंड हैं, इसलिये जड़ हैं, और पे 
जड़ ही दिखाई देती हैं | 

कुछ लोग कहते हैं कि यदि ऑँखें फोड़ डाली जायें तो न रूप 
दिखाई दे और न ततसम्बन्धी राग हो, तथा यदि कानोंगे खीले ठोक दिये 
जायें तो न शब्द सुनाई दें और न तत्सम्बन्धी राग - द्वेष हो । किन्तु भाई | 
राग -देष तो तेरे अपने बिपरीत पुरुणार्थमे होता है, जड़के कारण नहीं; जड़ 
कोई द्वानि- लाभ नहीं करता । जड़के फोड़नेसे क्या होने बाला है ? वास्तकों 
तो आन्तरिक चैतन्यकी पर्याय बदलनी चाहिये । 

इद्वियों! कर्मके कारण वनी हैं, इसलिये जड़ हैं | नामकर्मकी प्रकृति 
का फल दब्बेद्रिय है, श्रोर ज्ञानका विकास सो भवेद्रिय है। ज्ञानका विकास 
चैतन्यकी पर्याय है, किन्तु उसके श्रह्प विकासमें कमोंक्रे ओरकी अपेक्षा होती 
है, इसलिये उन सबको जड़ कहा है। एक ओर जड़का भाग और दूसरी ओर 
चैतन्यक्रा भाग करके दोनों भाग अलग का दिये हैं। 

देव और गुर अतींदिय हैं । उनका जो स्वरूप है, उन्हे जो वैसा 
नहीं मानता, उसे धर्मकी खबर ही नहीं | 

वस्तुका ख़रूप जेसा है, उसी प्रकार प्रतीति किये बिना देव-गुरु- 
धर्मवी श्रद्धा करना केसे कहा जा सकता है उसे सममनेका मार्ग ही न्‍्यारा 
है | आत्मा क्या है, इसे जाने बिना धर्म नहीं होता | 

जैसा कारण होता है, वैसा कार्य होता है, इससे सिद्ध हुभा कि 
इन्द्ियादिक जड़ हैं । और वामकर्मकरी प्रकृतियोकी पौद्ठलिकता तो श्रागमसिद्ध 
है, तथा भनुमानते भी जाना जा सकता है, क्योंकि प्रयक्ष दिखाई देने वाले 
शरीतदिके आकार जो मू्तिकमाव हैं वे कर्म अकतियोंक्रे कार्य हैं, इसलिये 
कर्म प्रकृतियों पुद्रलमय हैं, ऐसा अनुमान किया जा सकता है | इन्द्ियों जड़ 
हैं, यद्द आगम, युक्ति और अनुमानसे सिद्ध किया गया है | 

पर्यात्ति मी जड़ है | पर्यात्तिमें श्राह्मर, शरीर, भाषा, मन, खासोच्छ 


पास इल्मादिका समावेश है | वे सब कर्मक्रे निम्ित्तिसे उत्पन्न हुई वत्तुएँ हैं 
५४० 
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कर्मोक्रे निमित्तसे उत्पन्न वस्तुश्रोत्ति तीनक्राल और तीनलोकरमे धर्म नहीं दो सकता। 
यदि शरीर श्रौर इन्द्रियाँ तेरी सहायता करें तो वे तुमहूप हो गईं, तुमप्ते भलग 
नहीं रहीं । समीको धर्म करना है, किन्तु बह कैसे होता है इसकी खबर नहीं 
है | आचारयदेव कहते हैं कि भात्मा शरीर और इन्द्रियवाला है, इस विपरीत 
मान्यताकों बदलकर, मैं इम्द्रियरहित स्वत.स्वमावी तल हूँ, ऐसी स्वाश्नयी-सीधी 
मान्यता कर तो धर्मलाम द्वोगा | 

जैसे सोनेका पत्र सुवणमय ही है, इसी प्रकार शरीए, इन्द्रिय, मन 
और वाणी, इत्यादि नामकर्मकी प्रकृतिका फल है इसलिये जड़ स्वरूप ही है | 
और न|मकर्मत्री प्रकृति जड है यह आगम सिद्ध है। भनुमानसे मी यह जाता 
जा सकता है, कि यह इन्दियाँ जह़ हैं, इसलिये जड़का कारण जड़ ही होता है | 
इसप्रकार सिद्ध हुआ कि इन्द्ियाँ इत्मादि जड़ ही हैं, इसलिये मै चेतन्य भात्मा 
जड़ इन्द्ियोंसे मिन्न हूँ, ऐसा मान शओर श्रद्धा कर | 

कोई कहता है कि शास्त्रेमिं यह वात लिखी हुई है कि यदि प्रथम 
महनन दो तो केवलज्ञान होता है| झाचार्यदेव कहते हैं कि शास्त्रोंमिं यह 
नहीं कह्दा कि दृड्डियोकी क्रिया तेरे द्वारा होती है, अथवा हृड्ियोंकी भवस्था 
तेरे द्वारा उ्नल्न की गई वस्तु है | हैं। जब केबलज्ञान होता है, तब प्रयम 
सदनन विधमान द्वोता है, ऐसा सम्बन्ध है, किन्‍्तु उन दृड्डियोंके कारण केवल- 
ज्ञान ज्ञान होता है, ऐसा कही-किसी शास्त्रमें नहीं कहा । केंवलज्ञान भात्मासे 
उथन्न की गई भवस्था है, दृष्टियोंकी सुद्धृतासे नहीं। शरीर और भात्मा सर्वया 
मिन्न पदार्थ हैं। मिन्न दब्योंकी मिन्न श्रद्धा करके स्वपदार्थमें स्थिर दोनेसे धरम 
होता है | 

आत्मा ज्ञानादिक झनन्त गुणोंका पिंड है, वह अजीवसरूप नहीं 
है | भजीव पुदूलमें वर्ग, रस, गध, सर द्वोता है, सदनन शरीण, हृदय, 
इत्यादि जड़की अवस्था है, वह आक्षाका खहप नहीं है । पर वस्तु भालममे 
और आत्मा पखस्तुमें नहीं है, इसप्रकार भनादि-अनन्त दोनों वस्तु मित्र हैं, 


निराली हैं । रे 
शरीर, बाणी, मत, इम्द्रिय, और शुमाशुमभाव में नहीं हैँ, में तो 
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ज्ञानादिक अनन्तगुर्णों की मूर्ति हूँ | ऐसी अन्तरमुख-दृष्टि और भन्तमुष् ज्ञान 
आत्मावरी निर्मल पर्यायक्रे विकास होनेका कारण है । शरीर इद्रियादि जो जड़ 
वत्तु हैं, उसपर दृष्टि रखनेसे, बे विकासका कारण केसे हो सकती हैं। 

लाखों वार गुरुका उपदेश सुने किन्तु वह मात्र इन्द्रियोंसे छुमे तथा 
अतीन्दिय ज्ञानके द्वारा निर्णय न करे तो श्रणसे जो धर्मलाभ द्वोना चाहिये 
वह नहीं होता । समवशरणमें जाकर मी इम्द्रियोंसे उपदेश सुना किंतु अतीन्दिय 
ज्ञान द्वारा स्वरूपका निर्णय नहीं किया इसलिये भशश्नमण ज्यों का ध्यों बता रहा। 
भागा इन्द्रियग्राह्म नहीं है, किन्तु अतीर्द्रिय आमाका निर्णय भतीर्दिय ज्ञान द्वारा 
दो सकता है । इन्द्रियां कोई लाभ या हाति नहीं कर सकती, क्योकि इन्द्रियों 
जढ़ हैं, आगम मी इचखियोंको जड़ कहता हे, अनुपानसे मी इन्द्रियों जड़ 
प्रतीत द्वोती हैं | में न तो इन्द्रियरूप हूँ, और न इंद्रियोंकी ओरका सग भी 
में हूँ, मै तो अर्तीद्रिय-खरूप आत्मा हूँ। यह निणेय मुक्तिका मांगे है। 
देव-गुरु-शास्त्रके दशन तथा सत्‌ अतरणमे इंद्वियाँ बीचमें होती हैं, किन्तु यदि 
अतीद्रिय स्वरूपका निर्णय करे तो उसे निमित्त क्ठते हैं । 

इसीग्रकार बणे, रस, गंध, स्पश, शरीर, संस्थान और संहनन भी 
पुहलमय नामकर्मकी प्रकृतियोंसे रचित हैं, इसलिये पुदूगलसे अमिन्न हैं। वे 
जड़के साथ एकमेक हैं, भामाके साथ नहीं । यहाँ जीवसथानके कहनेंते 
वर्णादिक सभी कषन ले लेना चाहिये । 

यहाँ इस अर्थ का कलशरूप काव्य कहते हैं;--- 

( उपजाति ) 
निर्वत्पेते येन यदत्र किंचित्‌ 
तदेव तत्त्यान्न कर्षचनान्यत्‌ 
रुक्मेण निवृत्तमिद्यासिकोश 
परयति रुक्‍म न कपचनासिम ॥ ३८ ॥ 

अर्थ ---जिस वस्तुसे जो भाव बने वह भाव वह वस्तु ही है, किसी 
मी प्रकारते अन्य वस्तु नहीं है | जैसे लोग जगतमें सोनेसे बनी हुई स्यानको 
सोना ही देखते हैं, किसी प्रकारसे उसे तलवार नहीं देखते ! 


|; 
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शरीर, सहनन इंद्रिय, भादि जड़से बने हैं, इसलिये जड़ ही हैं, वे 
किसी भी प्रकारसे भात्मा नहीं हो सकते | शरीर इंद्िय इत्यादि म्यान हैं तलवार 
नहीं | मावान आत्मा शरी! और इद्रियादिसे रहित है, उसका इद्रियादिके 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 


प्रश्न;---शरीर और इद्वियादिक साधन तो हैं, ने * 

उत्तरः--आश्माका साधन झात्मासे होता है,-शरीर इद्नियादिसे तीन- 
लोक और तीनकाज्षमें मी नहीं दो सकता । 

पीतलके घड़ेको पानीका घंड़ा कहना, ठपचारसे - व्यवद्वाससे कपन 
है, उसमें पानी है इसलिये वह पानीका घड़ा कहलाता है, वैसे वास्तव तो वह 
पीतलका ही है पानीका ही नहीं | इसीप्रकार भागमाकों शरीखबाला या. इ््रिय- 
बाला क्टना सो उपचाससे - व्यवहारसे कथन है | शरीर और इद्रिया, एक ऐ- 
प्राधगाह रूपसे साथमें रहती हैं इसलिये भात्मा शरीखवात्ता ओर इद्रियवाला कह 
दिया जाता है, वास्ततमें तो झाश्मा इद्रियादिसे रहित ज्ञानादि शनन्‍्त गुण 
युक्त है। 

जिसने भात्माकों शरीर और इद्रियादि वाला ही देखा और जाना 
है, तथा जिसने अमी तक आप्माकों शरीर इद्रियादिसे रहित नहीं जान पाया 
उस्ते श्रीगुरु सममाते हैं कि यह्ट जो शरीरादि दिखाई देता है सो आत्मा नहीं, 
किन्तु बह तो शरीएदिसे मिन्न ज्ञानादिगुण स्वरूप है| पुठ्ठल, प्ले लह्स 
से है, बह त्रिकालमें भी भाषारूपसे नहीं हो सकता, तथा झांसा, भागा 
सडूपसे है, वह कमी मी पुद्ल स्वरूप नहीं हो सकता । पुदलके दब्य, चेक, 
काल, भाव श्रात्मा खरूप और भात्माके पुद्रल स्वरूप नहीं हैं, किन्तु दोर्नो 
के द्रव्य, क्षेत्र, काल भाव अलग ही हैं । 

जैसे लोग सोमेसे बनी म्यानकों सोना ही देखते है, किसी मी अकाससे 
तलवार नहीं देखते, इसी प्रकार शरीर इद्नियादिक पुद्ल “रचित हैं, इसलिये 
ज्ञानीजन उन्हें पुद्ललमय ही देखते हैं, किसी मी प्रकार उन्हें आत्मा नहीं 
देखते | मात्र शरीर और आत्मा एक क्षेत्रों साथमें रहते हैं, यद च्यवद्ठापसे 
कह्दा है। किन्तु भज्ञानी जीवोंने व्यवद्वारकों ही परमार्थ मान लिया है। 
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यह शरीर इंद्रियादिकी रचना जड़की है, भागाकी नहीं, यह क्षात्मा 
की जातिकी नहीं है, जो आत्माकी जातिकी नहीं है, वह त्रिकालमें भी आत्मा 
की सद्दायता नहीं कर सकती । कमी मी जड़ चेतन, और चेतन जड़ नहीं हो 
सकता । स्वय निजरूप है, वह पररूप त्रिकालमें भी नहीं है। ओर पर, पररूप 
है, वद अपने रूप त्रिकालमें भी नहीं हे | जो जड़से बना हे वह जड़ ही 
है, वह त्रिकालमें भी आत्मा रूप नहीं हो सकता । जो जीव स्वरूप है, 
वह जीव खखूपसे ही हैं, ओर जो जीत्र खरूप नहीं है, वह त्रिक्रालमें मी 
जीवसरूप नहीं हो सकता | जैसे म्यान ओर तलवार अलग-अलग हैं इसी- 
प्रकार म्यानरूपी शरीर और तलवाररूपी आत्मा दोनों ही मिन्न हैं| शरीरकी 
प्रवृत्ति त्रिकालमें भी तेरे हाथमें नहीं है, इसलिये त्‌ भन्तमुख होकर ऐख । 
झव यहाँ दूसत कलश कहते हैं:-- 
( उपजाति ) 
वर्णादि सामग्रवमिद विदतु 
निर्माण मेकस्य दि पुदूगलस्थ | 
ततो$स्लिदं पुदूगल एवं नात्मा 
यतः स विज्ञानधनस्ततोडन्यः ॥| ३६ ॥ 
अर्थ!--हे ज्ञानीजनों ! यह जो वर्णपे लेकर गुशस्थान पर्वत भाव 
हैं उन सबको एक पृदूगलकी रचना जानो | इसलिये यद्ट भाव पुदृगल् ही 
है, भाषा नहीं, क्योंकि आत्मा तो विज्ञानधन है, ज्ञानका पुज है, इसलिये 
वह वर्णादिक भावोंसे अन्य ही है । 
है ज्ञानीजर्नों | यह शरीरके वर्णादि भारवोका तथा ग्रुणस्थानादि 
भार्वोकों पुदूगल की रचना जानो । चिदानन्द भगवान आत्मा त्रिकालमें मी 
नहीं हैं | यह सब भाव पुदूगल ही हैं, झामा नहीं, आत्मा तो पिज्ञानपन-- 
निविड़ पिंड है। विज्ञानधन आत्मा राग - द्वेष, पुएय पाप भादि श्रिकालमें 
मी प्रविष्ट नहीं हो सकते। क्‍या झात्मामें जड़का गुण या जड़की पर्याय 
प्रवेश पा सकती है कया घन वस्तुर्मे कील घुस सकती है ? नहीं कदापि नहीं | 
यहाँ सभी २२ प्रकार ले लिये गये हैं। मे ज्ञायिक सम्यक्वी हूँ 
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या ज्ञायोपशमिक सम्यक्ली हूँ, ऐसे विचार तथा पाँचों ज्ञानकी पर्यायके मेदके 
विचार सब रागमिश्रित विचार हैं, वह राग जड़कर्मके निमित्तसे होनेश्ला 
विकार है, आत्मा उससे मित्र है। जड़ वस्तु या उसके निमित्तसे दोनेषाला 
बिकार अथवा जडका संयोग' इत्यादि सब्र जड़ है। यह सबसे पहली इकाई 
है | आत्मा परसे भिन्न है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान कर, और उसमें स्थिर हो, 
तथा अन्तमुख होकर बहिसुखताकों छोड़ ! भन्तर्मुखवी प्रतीति कर 
सयोगीका अवलम्बन ले तो गुण प्रगठ हो, या शरीर, वाणी, मन 
इथादिका भवलम्खन लें तो गुण प्रगट हो, ऐसी मान्यता सर्वया अज्ञान है। 
क्या झात्मा ऐसी निर्माल्य वस्तु है, कि उसमें दूसरेसे गुण झाते हैं ? भाज्मामें ' 
अनन्तगुण भरे हुए हैं, यह श्रतीति कर | जब कि झआात्मामें भनन्तगुरण हैं, 
तमी तो उसमेंसे प्रगट होंगे | गुण प्रगट नहीं द्वोते किन्तु पर्याय प्रगठ होती 
है। मोक्ष और मोक्षमार्ग दोनों गुणाकी पर्याय हैं ससतार मी पर्याय है गुण 
नहीं | झात्माकी विकारी अवस्था ससार है, त्री, पुत्र, ठृटुम्बादिक नहीं। 
राग - द्ेष ओर परवस्तु मेरी है, इसप्रकार ब्रिपरीत मान्यतारूप ससार आत्माकी 
अरप्रस्थामें द्वोता है| सप्तार चौददवें गुणस्थान तक होता है। पहले गुण- 
स्थानमें मिथ्यात्व भावका, चौथेसे दसवें तक कपाय भावका और ग्याहहवे 
से तेरहवें तक योगके कम्पनका ससार है, तथा चौददवें गुणस्थानमें जो रहते हैं 
वह सस्तार है | इसप्रकार चौदहवें गुशथाव तक श्राक्षा चार प्रतिजीवी 
गुर्णोकी और उर्ध्वामनादि खभावोंकी कशुद्ध भवस्था होनेके कारण मत्तार है। 
द्रब्य और ग्रुण भनादि-अनन्त हैं | पर्यायके दो पहलू होते है, 
सम्पक्व और मिथ्यात्व, ससार और मोक्ष इत्यादि ।. आत्माकी निर्मल पर्याय- 
सम्पकदर्शन, सम्यकूज्ञान और सयम्कूचारित्र शाह्माके मुणोमें से ्रगठ होते 
हूँ, वे हाय, कान, मन या विकार से प्रगट नहीं द्ोते, जब्र तक ऐसी खखूपकी' 
प्रतीति नहीं होती तबतक सम्यकृब्ान सम्पकूचारित्र नहीं होता | खरूपकी 
प्रतीतिके बिना मोक्ष अगठ नहीं द्वो सकता । एक समय. भननतगुणोंके स्स- 
कद अमेद भाम्मार्मे भग-मेद नहीं होते, ऐसे भखड द्रव्यकी यथार्थ अरतीति 
बह अनम्तकालमें वर्मी मी प्रगट न हुआ-ऐसा कह्याणका पूर्व गा है | 
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जैसे म्यान और तलवार दोनों मिन्र हैं, इसी प्रकार आत्मा ओर शुभाशुभ वि- 
कार दोनों मित्र हैं। भात्माका धर्म भात्मसे प्रगट होता है । 'त्यु सहावो 
धम्मो” भर्षात्‌ वस्तुका खभाव ही धर्म है। धर्म कहीं बाहरसे नहीं आता । जो 
जिसमें नहीं है, वह हो नहीं सकता, और जो है बह जा नहीं सकता, इस- 
लिये झात्मा ज्ञनादि अनन्त गुर्शोका पिंड है, उसीमें से उसकी निर्मल पर्याय 
प्रगट होती है, परमें से नहीं | 

कोई कद्वता है कि ऐसे वस्तु खभावकी खबर न हो, किन्तु भगवान 
का स्मरण किया करें या णगों श्ररिहृताण की जाप जप्ा करे तो ज्ञाभ होगा 
या नहीं 

उत्तर|--विभावपर्याय क्या है, और उसका ताश किस स्वभावसे 
दोता है, यह जाने बिता भरिद्वतकों नमस्कार करता है या नहीं ? यह समझ 
लेना चाहिये । जहाँसे गुण्णोक्रा विकास करना है, वे गुण कैसे हैं और कहाँ 
है ? यह खबर नहीं है, उसके आश्रयकी खबर नहीं है, और कहता है कि 
हप भगवानका स्मरण करें तो लाभ होगा * किन्तु णमो श्रिह्षतण में किस 
को कौन हननेवाल! है ? वह खये दननेत्राला किपत स्वभावका है £ हत्यादिको 
जाने बिना किसे नमस्कार करेगा ? और किसका स्मरख करेगा ? राग - द्वेष 
पर्यायमें द्ोता है, खमावमें राग -हंपकी नात्ति है, और अपना स्रभाव जो 
ज्ञान -दशन ओर चारित्र है, उसकी भपनेमें अस्ति है। वह्द श्रस्ति-नास्ति- 
भाव अरिह्ठत भगवानके आत्मामें है, और तुममें मी है। अरिहत भगवानने 
राग -द्वेषका नाश किया है, और अपनेमें जो ज्ञानादि गुण थे उन्हे प्रगट 
किया है । तुझमें मी चैसा स्वभाव विद्यमान है | ऐसे श्रस्ति - नास्ति स्वभाव 
की तुमे खबर नहीं है, इसलिये ययार्थतशया मंगवानका स्मरण नहीं हो 
सकता । अशुभ परिणामको दूर करनेके लिये शुभ परिणामसे भगवानकी 
स्तुति भले हो किन्तु यथार्थ स्वरूपकी प्रतीतिके बिना मवका अभाव नहीं 
दोता । स्वमावकी प्रतीति होने पर राग -द्वेषका श्रभाव सद्दज ही हो जाता है। 

शरीर या विक्रारभाव तेरी वस्तु नहीं है, इसलिये श्रत्र अपने चेतन्य 
के औगनमें झा खड़ा हो | यह शरीतदिक जो निकट हैं, वे तुमे हानि लाभ 
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नहीं कर सकते तो फिर जो दूर हैं, वे कैसे कर सकते हैं * जो तुम नहीं 
है, वह तुमे द्ानि लाभ कैसे कर सकता हैं ? जो द्वानि या लाभ होता हैं, 
वह तुमे ही होता है । इसलिये भत्र तुमे अपने ही ऑँगनमे खड़े रहकर जो 
जैसा श्रच्छा या बुग करना हो वह सब तेरे ही हापकी वात है | 
' अत्र यहाँ। यह कहते हैं. कि-इस ज्ञानधन श्रात्माके शरतिरिक्त जो 
वण, गध, रस, स्परी, पद्नन इल्यादि हैं, उन्हें जीव कहना सो सब व्यवहार 
मात्र है ॥ ६६ | 
पत्जत्तपत्जत्त जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 
देहरस जीवसरणा सुत्ते ववहारदों उत्ता॥ ६७॥ 
अर्थः--पर्यातत, भपर्याप्त, सूहम और बादर भादि जितनी देहको 
जीव सज्ञा कही है, वह सब्र सृत्रमें व्यवद्ार्से कही है । 
जीव पर्याप्तिवाला है, भपय्यातिवाला है, सूद्म है, वादर है, मनवाला 


है शरी!वाला है, इश्यादि कद्दना सो व्यवहार है । 
आाचार्भदेव कहते हैं कि अज्ञानीने कमी मन, वाणी श्रोर इन्द्रियादि 


से रहित भाष्माकों नहीं जाना इसलिये ऐसा कहा जाता है, क्रि जो इच्द्रिय- 
बान है सो तू है, जो पर्याप्तिवान है सो तू है, इत्यादि । क्योंकि निमित्त साथमें 
है, इसलिये निमित्तसे समसाते हैं, कि वह इन्द्ियाँ और पर्याप्ति ते नहीं है, 
और यह कहकर यथार्थ खरूपका ग्रहण कराते हैं, सूच्म, बादर, एकेन्द्रिय, 
दो इम्द्रिय इत्यादि शरीरकी प्ज्ञाकों जीवकी सज्ञाका नाप्त दिया गया है, वह 
परकी प्रसिद्विके लिये घीके घडेकी माँति व्यवहार है, जो कि मप्रयोजनभूत 
है, क्योंकि निमित्तके निकटसे कहते हैं क्रि-व शरीशवाला है, व्‌ इन्द्रियवाता 
है, इत्यादि, और ऐसा कहकर कहीं शरीख्ाला नहीं सममाना है, इसलिये 
ब्यवद्दार अप्रयोजनभूत है । शरीर है, इतना बताने मप्नके लिये व्यवद्ाश्का 
प्रयोजन है, किन्तु शरीर है यह कहकर आात्माको शरीबाला नहीं बतलाना है, 
इसलिये व्यवहार श्रप्रयोजनभूत है । 

जैसे किसी पुरुषने जन्मसे लेकर मात्र घी का घड़ा' ही देखा हे, 
उसके अतिरिक्त वह दूसरे घड़ेको न जानता दो, उसे सममानिके हिये जो 
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यह घीक्षा घड़ा है सो मिट्टीमय है, घी मय नहीं! इस प्रकार समभाने वालेके 
द्वारा घड़ेगे घीक़े पड़ेका व्यवद्वार किया जाता है, क्योंकि उस पुरुषको-घी का 
धड़ा ही ज्ञात है। -+- क 

घीका घड़ा ही ज्ञात है, यह कहकर आच/येदेवने यह बताया है कि- 
इसकी दृष्टि घीके घड़े पर ही है, इसी प्रकार श्रनादि ससास्से लेकर »भज्ञानी 
अशुद्ध जीवकी ही जानता है। ताथय यह है, कि उसकी दृष्टि श्रशुद्धता पर 
ही है, उसका लक्ष बाह्य पर ही है, इसलिये शनादिकालसे श्रज्ञानी अशुद्ध 
जीवको ही जानता है | 

जो घीसे खाली अन्य घड़ेको नहीं जानता उसे समभानेत्रे लिये यह 
घीका घड़ा है, सो मिद्टीमय है, घीमय नहीं, ऐसा कह्दा जाता है | मात्र व्य- 
वहारका इतना प्रयोजन है । समझानेवाला घीके घडेका आरोप करके, घीका 
कहता है, क्योंकि भज्ञानीकों तो घी पड़ा ही ज्ञाव है, इसी प्रकार श्रज्ञानी 
जनको श्रनादिससारसे लेकर श्रशुद्ध जीव ही ज्ञात है, वह शुद्ध जीवकों नहीं 
जानता | उसे समभानेक्रे लिये ( शुद्ध जीवका ज्ञान करनेके लिये ) कि जो 
यह वर्णादिमान जीव है सो ज्ञानमय है, वर्णादिमय नहीं, इसप्रकार ( सूत्रमें ) 
जीवमे वर्णादिमानपनेका व्यवहार किया गया है, क्योंकि अज्ञानीजन वर्णादि- 
मान जीवको ही जानते हैं। 

यह व्यवहार भनादिकालीन श्रज्ञानी लोगोंको समभानेके लिये कहा 
गया है | जिसने यह नहीं जाना कि' खतन्त्र कस्तु क्या है उसे निमित्तसे 
समभाते हैं | 

भनादिकालसे लेकर अ्रमी तक पर पदार्थ पर ही दृष्टि रही है, इस- 
लिये तुके यह कहकर समझाते हैं कि तू देव है, तू महुष्य है इत्यादि, तब 
कहीं जैसे तेसे समझ पाता है, किन्तु वास्ततमें मीतर जागृत चैतन्य विद्यमान 
है, जो कि परसे मिन्न है, शरीर और इन्द्रियादिसे पर है | उसे शरीर इन्द्र 
यादिसे पहिचानना सो व्यवहार है। 

अज्ञानीकों परसे पृथकबकी प्रतीति नहीं है, इसलिये वह यही मान 


रहा है कि जो रागद्वेष है सो वही मै हूँ, या अवस्था जितना ही मै हैं, उससे 
549 
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ज्ञानी कहते हैं कि ऐसा नहीं है, किन्तु श्राह्मा श्रखयड शुद्ध खमावसे परिपूर्ण 
है। मुमे शगद्वेषका थांग करना है ऐसा जो भाव तेरे मीतरसे उपन्र होता 
है, उससे सिद्ध दे कि मीतर अनन्त गुणणोका पिण्ड अछण्ढठ नित्य भामा 
विद्यमान है, जिपके वलसे यह विचार द्ोता है कि भत्र रागद्रेष मुझे! नहीं 
चाहिये, किन्तु तुमे ख़बर नहीं है, इसलिये तू श्शुद्ध पर्यायको ही जीव मान 
रहा है। इसप्रकार भरज्ञनीकी खबर नहीं है, इसलिये उसे व्यवद्दारसे सममाते हैं | 
श्ात्मामें जो अबगुण होते है वे एक समयमरात्नके होते हैं | और वे 
भात्माकी पर्यायमें होते हैं | श्रात्मा कहीं अलग रद्द जाता हो और पर्याय 
कहीं अलग रद्द जाती द्वो सो वात नहीं है । अशुद्ध पर्याय आक्मासे श्रमिन्न 
है, परंतु शुद्ध द्रव्यदश्सि देखा जाये तो वद्द मिन्न है। जो वस्तुखभावकों नहीं 
समभना उससे कहते हैं कि आत्मा राग - देषवाला है शरीर, रूप, रग, सत्पान 
वाला है, इसप्रकार तू मान रहा है, किन्तु ऐसा नहीं है, वह तो ज्ञानमय है, 
इसप्रकार उप्में श्रत्ति-नास्ति दोनों खरूप शा जाते हैं| भातमा ज्ञानमय 
है, ऐसा कहनेमें अमेददृश्टिसे ज्ञान, दशन, चारित्र तीनों एक साथ भा जाते हैं। 


वास्तविक दृष्टिसे जीव भाज्ञान और दशगद्वेष है ही नहीं । अनम्त- 
गुणोंका पिंड अखड श्रात्मा परसे मिन्न है, ऐसी प्रतीति मोक्षका सर्व प्रथम 
उपाय है। जब ऐसी ग्रतीति होती है, तव जीव अनादि कालीन अगृद्ठीत 
मिथ्यालसे छूट जाता है। और जहाँ शअगृद्दीत मिध्यात्य छूटा कि वहाँ गृह्ीत 
मिथ्यात्व तो छू८ ह्वी जाता है । मिथ्या देव, गुरु, शास्रक्री प्रतीति छूट जाने पर 
बह्दीं ययार्थ सम्पकूदशन गृद्दीत मिध्याल छूट जाता है | जहाँ सच्चे देव-गुर- 
शात्रवी प्रतीति होती है, होना है । सच्चे देव,गुरु, शात्रकी प्रतीति हो किन्तु 
यदि खय ययार्थ निणेय न करे तो आत्मावी पहचान नहीं होती, परन्तु जिसे 
सम्यकृदर्शन हो जाता है, उसे सच्चे देव, गुरु, शात्रकी प्रतीति होती ही है | 

भज्ञानीको ऐसा लगता है. कि शरीर और इन्द्रियादिकी सहायताके 
बिना मै टिक नहीं सकता | इसका श्रर्थ यह हुआ कि मैं परके आधार बिना 
नहीं रह सकता | ऐसी मान्यता ही ससार है। भात्मा तो परसे निगल ज्ञान- 
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मय है, अज्ञानीको इसकी खबर नहीं है। वह विपरीत मान्यतामें लगा हुआ 
है, उसीमें विपरीत ज्ञान और विपरीत आचरण मी समाविष्ट हे, और यथार्थ 
मान्यताके होने पर उसीमें सच्चा ज्ञान और सच्ची स्वरूपस्थिरता भी झा 
जाती हे । 

आक्षा रागवाला, शरीखाला है, इत्यादि व्यवहार कथन है, और 
आत्मा रागरूप तथा शरीररूप नहीं हे, किंतु ज्ञानरूप है, यह निश्चय कथन 
है। यदि ऐसे निश्चय कथनको समझ ले तो व्यवहार, व्यवहाररूपसे सच है, 
और यदि निश्चयके कथनकों न समझे तो व्यवहार स्वयं ही निश्चयरूप 
हो गया | क्योकि उसने व्यवद्दासस मिन्न निश्चये स्वररूपको नहीं जाना | 
व्यवहारका कथन निमित्तमात्र है, क्योकि वस्तुल्तरूप व्यवहारमय नहीं है, 
इतना समझ ले तो निमित्त कयन भी यथार्थ है, अर्थात्‌ व्यवहार, व्यवह्ारसे 
सच है, और यदि यह न सममे तो निश्चय तथा व्यवहार दोनों भिथ्या हैं । 

यहाँ इस गायामें व्यवहारको अप्रयोजनभूत बहा है, श्रौर बारहवीं 
गाषामे यह कहा था कि व्यवहारनयकों जानना प्रयोजनवान है | इन दोनों 
की श्रपेज्षायें मित्र मित्र हैं| व्यवहास्से मुमे लाभ नहीं है, इसलिये वह 
अ्रप्रयोजनार्थ है और बारहवीं गाधाके अनुसार उस व्यवहारकी अपेक्षा यों है 
कि व्यवहारकों जानना प्रयोजनवान है, क्योंकि जो होता है. उसे न जाने 
तो ज्ञान मिथ्या कहलायेगा | इसलिये व्यवहारनयकों जानना प्रयोजनश्ञन है। 
इसप्रकार दोनों अपेक्षाएँ मिन्न हैं । 

अब इसी श्रर्थका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं । 

घृतकुभामिधने5पि कुमो घृतमयों न चेतू | 
जीवो वर्णादिमज्ीवजल्पनेडपि न तन्मयः || ४० ॥ 

अथ।--वी का घड़ा! कहने पर मी जो घड़ा है वह घीमय नहीं 
है ( मिट्टीमय ही है ) इसी प्रकार वर्णादि वाला जीव” कहने पर भी जो जीव 
है वह वर्शादिमय नहीं है, ( ज्ञानमय ही है ) 

जैसे घड़ा घीमय नहीं, किन्तु मिट्टीमय ही है इसी प्रहार झात्मा बर्णा- 
दिमय नहीं किन्तु शानमय है | जितना व्यवद्वारका कथन है वह निश्चय खरूप 


घ्श्श | समयसार प्रवचन : तीसराभाग 


नहीं किन्तु निमित्त मान्रके सम्बन्ध जितना है, जो इतना जानता है, असने 
व्यवहारकों जान लिया [ व्यवहार निश्चककों लाभ ऋरता है, ऐसा माननेसे व्यतन- 
हांरही निश्चय हो गया, भर्षाव्‌ दोनों एक ही दो गये, इसलिये ऐसा मानना 
मिध्या है । घीका धड़ा घीमय नहीं किन्तु माटीमय है, जैसे यह निश्चित हुभा 
उसी प्रकार यह मी निश्चय हो गया कि शरीखान आत्मा शरीत्मय नहीं किन्तु 
ज्ञानमय है । इस ग्रफार जद्दौ-जढं। नि्ित्तका कयन भाये वहाँ यह सममकना 
चाहिये कि उस्मय नहीं है । इस प्रकार उसका भर्थ सच्चा है, और ऐसा 
न समककर यदि वस्तुक्ो निमित्तमयही माने तो ठसका अर्थ सच्चा नहीं । 

व्यवहारसे जितनी वात कह्दी है वह व्यवहार आत्माक्रे भ्रखडखरूप 
में नहीं है | निमित्तते समकाया जाता है. किन्तु आत्मा निमित्तमय नहीं है । 
इस प्रकार समझने वाला जीव्र यपार्थ समझ जाये तो वह्द निमित्त, निमित्तरुपसे 
कद्दलाता दे | जहँँ। ऐसा कपन है कि--पृश्तकसे भातमाको लाभ द्वोता है, 
बेहों यह संमझना चाहिये कि वास्तवमें पुस्तक से लाभ नहीं होता, किन्तु जब 
खय यथार्थ खहूपको समझता है तब पुस्तककों निमित्तका आरोप द्वोता है । 
यदि समझे बिना मात्र व्यवहरकों पकड़ेगा तो लाभ नहीं होगा। जीवोकी 


बद्विगुख दृष्टि होगई है, उनकी अन्त्मुख दृष्टि करेका यही उपाय है। 
इस जगतमें जीव द्रव्य अनन्त हैं, और प्रत्येक श्राम्मा अनन्तगुणोंका 


पिंड ईश्वर है । प्रत्येक आत्मा खभावसे परिपूर्ण है। यह आत्मा किसीकी प्रार्थना 
से प्रगठ नहीं द्योता किन्तु स्वय अपने पुरुषार्थते अपने खरूपकी पहचान 
के प्रतीति करे तो प्रगट होता है। कोई आत्मा किसी परपदार्थसे परतत्र 
नहीं हैं, किन्तु खय अपने गुण १र्यायसे खतम्न है। 

घीका घड़ा, भ्राटेका धड़ा, पानीका घड़ा, और दत्राकी शीशी हत्यादि 
प्वोलनेकी व्यवह्वारिक रीति है, वास्तवमें घीका बड़ा इत्यादि नहीं होता, इसी- 
प्रकार आत्माकों मनवाला, स्वासोच्छुवासवाला, पर्याप्तिवाला, शरीवाला, कहना 
सो मात्र एक क्षेत्रमें इकट्टे रहनेके कारण उस प्रकारसे व्यवहारका कपन है, 
किंतु वास्तवमें वह भाव्माका खरूप नहीं है, क्योंकि उन सबसे आत्माका स्वरूप 
मिन्न है । जो मिन्न है वह त्िकालमें मित्र ही रहता है, कमी एक नहीं द्वोता। 
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मात्र एकही ज्षेत्रम एकत्रित रहनेके सबंधसे झात्मा शरीपदि वाला कहलाता है, 
बैसे शरीरादि पुन्नलमय और श्रात्मा ज्ञानमय ही है | 

प्रश्न/--मतिज्ञान शुद्धताका अश है, किन्तु जब शुद्धताका अंश- 
रूप मतिज्ञान प्रगठ होता है तो उसमें मनका निमित्त है या नहीं 

उत्तरः--यह सच है कि मतिज्ञान शुद्धताका अंश है, किन्तु वह 
शुद्ध अंश मन रहित प्रगट होता है | जब मतिज्ञान प्रगट होता है, ते मन 
वियमान होता है, किन्तु मनसे मतिज्ञान प्रगठ नहीं होता । पीच इन्द्रियों और 
मनसे मतिज्ञान होता है, ऐसा कहना मात्र निमित्तस बोलनेकी रीति है । शा 
में व्ययहार स जो खरूप कह्दा है, वहँँ। यह समझना चाहिये कि खभावमें वैसा 
नहीं है | इस प्रकार यथार्थ वस्तुखभाव जैसा हो, वैसा ही समझना चाहिये, 
व्यवहारकों निश्चय मानकर मिथ्या मान्यता नहीं कानी चाहिये । जहँ। ब्यवद्ठार 
की श्रपेक्षासे कपन होता है वह्दा यद्द कहा जाता है, कि मतिज्ञान मन और 
इन्द्रियोंसि प्रगट होता है, किन्तु वास्तव ऐसा नहीं है | मतिज्ञान ज्ञानसे ही 
प्रगट होता है ऐसा जानता सो उसका वास्तविक झण है; क्योंकि मन 'और 
इन्द्रियों तो जड़ हैं, परवस्तु हैं, तत्र क्या जड़. और परवस्तुप्ते अपनी ज्ञान 
पर्याय प्रगट हो सकती है ? कदापि नहीं। अपनी पर्याय शअपनेसे ही प्रगट 
होती है । 

प्रश्न।--यदि ज्ञानसे ही ज्ञान होता हो, तो जब आख फट जाती 
है तब स्वय क्यों नहीं देख सकता * 

उत्तरः--जब मीतर क्षयोपशमका विकास कप होता है तब बाहर 
उतने निमित्तमी कम होते हैं | जितना विकासका भाव स्वतः तैयार होता है। 
उतना निमित्तका मी बाहर तैयार होता है । निमित्त निमित्ते+ कारणसे और 
विकास अपने कारणसे होता है। निमित्त विकाप्तको नहीं रोकता और विकास 
निमित्त को नहीं लाता, किन्तु जितना क्षयोपक्यम प्रगट होता है, उतना बाह्य 
में निितका योग अपने अपने कारण से तेयार होता है | इस प्रकार एक 
दूसरेका निमित्त नेमित्तिक खतत्र सम्बन्ध है। ज्योपशमका विकास कम होनेसे 
आख फूटनेका निमित्त आता है | 
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फिन्तु ऐसा नहीं होता | जिसकी जितनी तैयारी होती है, तदनुप्तार वह सम- 

मता है। अपने को समममेमें देव-गुरु-शास्त्र का निमित्त होता है | सूय 

अप है, इसलिये देव, गुरु, शास्त्रके प्रति बहुमान हुए बिना नहीं रहता, विनय 

हुए बिना नहीं रहती, इसलिये देव, गुरु, शास्त्रके प्रति बहुमान पूरक कद्ठता 

३ हि प्रमो ! आपने मुझे झात्मज्ञान दिया है, भ्पने मुझपर अपार ठपकार 
किया है, भागने मुमे। पार लगा दिया हे । इत्यादि | 

झाचाथदेवने घी के धड़ेका उदाह्व्ण देकर यह बताया है-- कि यदि 

६ के परेकों पास्तवमें घी का घड़ा न समझकर मिट्टीका घड़ा सममे तो घी 

रे डे छेडा व्याह्वार सच्चा कहलाता है । इसी प्रकार व्णवाला, पर्यातिवाला, 

को. हर रातों झञानस्तरूप है, वेणादिवान नहीं, यह समभले तो वरणीदिवान 

कप ३ हरीशसिनक! व्यवहार मी सच्चा कददलाता है ओर यदि ऐसा न सममे तो 

द्व्यद, कप मस्दार मी सच्चा नहीं कहलाता, क्योंकि उसने पर्याप्ति से मित्र जीव 

कर्मने "है शहा, हिल्तु पर्यातिस्वहूप ही माना है।इसलिये उसकी मान्यतामें व्यवद्दार 

समझना +ह्ेत्ल डो,गपा। इसलिये निरचय व्यवहासके स्वरूपको जैसाका तैसा 


बह कर्मके जड़े पे सम्यकृत्ञान है। 
अप है, ६ शेगने ,, ऐसी बात प्रीति पूर्वक नहीं छुनी, इसलिये वे निश्चय 


" है, और कहते हैं कि निश्चय तो केवलीके या 


निश्चय करर 

है कि हम कय 6 बहुत ऊँची है, हमतो शुभमाव काते हैं, 
हम कैसे प या मूठी मान्यता करते हैं ) और पराश्रय 
वस्तुत्व, भ्गुरूल६र, 7.) अमी तो पहले प्रथम सीढी ही 
की कोई खबर नहीं. जायेंगे किन्तु उन्हें यह खबर 


का क्ञान है | तब पिलहु १ होनेके बाद कमश. 


द्रव्य झात्माके गुर्णोकि, २५ 
झ्त्मा परमें त्रिकालमें 
उ्तों नहीं है वह उसे हरे 
और पर खुपसे नहीं है | ७४ 
देगी । 
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निश्चय अर्पात्‌ व्तुका खमाव जैसा है, वैसा जानना । श्रोर व्यवहार 
अर्थात परे परका आरोप काना | इसमें से निश्चय खातश्नित है, और ब्याह 
हित है| आम परिपूर्ण अख़ढ़ वस्तु है, वह पर.अगसे प्रगट होती है, यह 
कहना भाशमावी दया कानेके समान है । विश्चय आध्ाका खमाते है, उसपर 
भारुढ़ होना ही मोक्षमागी है | व्यवहार कद्दो या पर कहो, निश्चम कक्ष या 
ले कहो । परमावसे स्वभाव प्रगट नहीं होता । जितना पराश्रय भाव है, उसका 
पल सस्तार है, बन्धन है, और जितना स्वाश्रय मात है, उसका फल् मुक्ति है 
अवन्‍्पन है। भाममाका खभाव पुण्य पापके वरिकल्यसे रहित है, ऐसे स्वभाव 
आरूह ह्वोना चाहिये | उसी माशसे सुख मिलता है, अन्य किसी मागसे छुल 
प्राप्त नहीं दवोता । ऐसी श्रद्धा केसे पुण्य पापके भाव उसी क्षण दूर नहीं हो 
जाते, किन्तु पुण्य-पापके परिणाम उच्च भूमिकामें दर होते हैं । किन्तु मात 
चैतन्य भाव ही श्रद्धामे रखना चाहिये और पुण्य-पापके भाषका आश्रय श्रद्धा 
में से दूर कर देता चाहिये । संम्यकृदृष्टि होनेके बाद बीचमें देव, गुरु, शास्त्र 
की भक्ति, पूजा, प्रभावता हत्यादि शुभभाव होते हैं । छड्टे गुणस्थानमें मुझ्य- 
तया आध्रमणतामे प्रवतमान मुनिके मी जबतक पूणे वीतरागता नहीं हो जाती 
तबतक पचमहात्रत आदिके शुभ परिणाम होते हैं, किन्तु वे उन शुभपरिणाों 
से स्वथ लाभ नहीं मानते, इसलिये पुण्यक्ते परिणाम का श्राश्रय छोड़ देना 
चाहिये | क्योंकि परसे ५! मिलता है और ख से ख मिलता है, यह महान 
सूत्र है। 

जीव बाह्य क्रियाओंके पीछे पडे हुए हैं और कहते हैं कि धर्म करो, 
धर्म करो किन्तु सममे विन वे क्या घर्म करेगे ? श्राक्मा जब विपरीत चलता 
है तब राग - हे और अमिमान कर्ता है, तथा जब सीधा होता है, तब विप- 


रीत भाषकों दूर करके स्वाश्रय धर्म करता है, इसके अतिरिक्त वह परवा कुछ 
मी नहीं कर सकता । 


प्रश्न॑/--देव-गुरु-शाज्से तो आत्मा समफ्ता जाता है 
उत्त(--आत्मा अपने को अपने से ही समझे आता है । यदि 
देव - गुरु समझा सकते हो तो सत्रको एक समान ही समझें आना चाहीये 
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प्रइन। ->अयनी शक्ति कैसे कम हो गई ? और विकार कैसे हुआ 

उत्तर--अपनी शक्ति अपने विपरीत पुरुषार्थते कम हुई है, व 
तो मात्र उसमें निमित्त हैं | कर्म झत्माकी शक्तिको कम नहीं कर देते, क्यों! 
वे तो जड़-पुद्ठल द्रव्य हैं। पुद्तत और शत्माके द्रव्य क्षेत्र, काज्, भाव, भप 
अपनेमें श्रलग श्रलग हैं | 

विकार होने की योग्यता आ्षामें निजमें है | विकारके द्वोनेमें उप 
दान कारण स्वय है, शोर निमित्त कारण पर-कर्म हैं। जब स्वय उल्टा चलः 
है, तब परको निम्रित्त कहा जाता है | अपनी ज्ञान दरशनादि अनन्त शक्तिव 
स्वय भूल गया इसलिये अ्रपनी शक्तिको स्वय हीन कर लिया तब परको निमिः 
कह्दा जाता है | झामाके गुर्णोत्रे कर्मोने आहत कर रखा है, यह निमि 
कपन है, वास्तवमें कर्मोंने गुणोॉकोीं आब्द्न नहीं किया है | कोई द्रव्य किस 
द्रब्यको नहीं रोक सकता | शाघ्त्रोंके प्ृष्ठके प्रृष्ठ भरे हुए हैं कि ज्ञानावरणी! 
कमने ज्ञानगणको रोक रखा है, किन्तु यह सब निमित्तते कपन है ऐस 
समझना चाहिए । केवलज्ञानीके तेरहवें गुणस्पानमें योगका विकार है, सो क्य 
बह्द कर्मके कारण है ? नहीं, नहीं, ऐसा नहीं है | किन्तु अपना परिणामित्रमाः 
अपूर्ण है, इसलिये योगका विकार है, वह निमित्तसे नहीं है, इसम्रकार यर्थः 
निश्चय करना चाहिए | जड़, मिट्टी, भजीव परमाणु हैं, उन्हें यह्ष खबर नहीं 
है कि हम क्या हैं ? कहाँ पड़े हुए हैं ? हम जगतके तल हैं या नहीं ? और 
दम केसे परिणमित होते हैं ? इत्यादि | एक एक परमागुर्मे अस्तित्व नास्तित्, 
वस्तुत्त, अगुरूलघु्व भ्रादि अनन्त गुण भरे हुऐ हैं, तथापि उन्हें उन गुणों 
की कोई खबर नहीं है | मुममें इतने गुण भरे हैं, यह जाननेवाला तो चैतन्य 
का ज्ञान है | तब फिर यह मानना सर्वया श्रान्ति है कि ऐसे श्रजान जड़ 
द्रव्य झात्माके गयोंकों रोकते हैं | कोई भी परजीब अजीच द्रव्य झात्मामे वा 
श्रात्मा परमें त्रिकालमें मी नहीं है । इसमें सब्र सिद्धान्त भा जाते हैं, कि जो 
उसमें नहीं है वह उसे दवानि या लाभ नहीं कर सकता | भाषा, आत्मारुपसे है 
झऔर पर ख्यसे नहीं है । बस, यही एक मात्र कुजी समस्त तालोंकों खो 
देगी | 
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है तो तेरी इस विपरीत मान्यताको कौन बदल सकता है * यदि तू उसे रघय 
प्ममे तो बदल सकता है, श्रन्यथा तीथेकर भी उसे बदलनेके लिये समर्थ 
नहीं हैं । हे 5. 
सम्यकूदशन होनेके बाद देव, गुरु, शास्त्रकी विनय ही-तो करेंगा 
क्या भ्रविनय लम्पटता या अनीति कर सकता है * नहीं, ऐसा आचरण तो 
लौकिक नीति वाले मी नहीं करते, तव फिर सम्यक्वी जीव तो,वीतरागका 
भक्त, वीतरागका दास, भ्रौर वीतरागका उत्तराधिकारी - लघुनन्दन है; ऐसे 
“लोकोत्तर मागको प्राप्त पुरुषक्रे ऐसा आचरण केसे हो सकता है ? तीज क्रोध, 
मान, माया और लोम कषायका अभाव हुए बिना सम्यकूदशन नहीं हो सकता । 
सम्यकूदरन होनेके वाद मी अल्प कषाय रह जाती है, और सम्यकृदृष्टि जीव 
राजपाटका संचालन करता हुआ तथा विषय कपायमें लगा हुआ भी उसे “मात्र 
उपसग समझता है, और सोचता है कि अरे | यह तो मेरे श्रतीन्द्रिय भानन्द 
की लूट हो रही है, खेद है कि पुरुषार्थक्री मन्दतासे ऐसे भाव होते हैं, यदि 
इसी क्षण पुरुषार्थ जागृत करके वीतराग इंथ्ा जाता हो तो, मुझे यह सब 
कुछ नहीं चाहिये | विषयोंका सेवन करते हुए ज्ञानीकों ऐसा लगता है कि 
मानों कोई मस्तक पर तलवारके प्रह्दार कर रहा है | मुँहमें विष्ठा जा रहा 
'है | और वह खेद पूनंक सोचता है कि इस उदयों पुरुषार्थकी मन्दताके 
कारण लग जाता हूँ | जब वीये को जागृत करके वीतरागता ग्रगठ होगी तो 
वह घडी,-बह 'पत्ष धन्य होगा | सम्पकृज्ञानीका ऐसा हार्दिक भाव द्ोता है | 
सम्यकूदृष्टि जीव शुद्धोपयोगमें स्थिर नहीं हो पाता तत्र उसके भशुभ 
परिणामसे बचनेके लिये दान, पूजा, भक्ति, ब्रत, खाध्याय इब्यादिके शुभ - परि- 
शाम मी होते हैं, किन्तु उन्हें मी ज्ञानी वाघक समझता है, उसे शुभ परिणाप्म 
की किचितमात्र मी रुचि नहीं होती, शुभ परिणामममें बने रहनेकी उसकी 
थोड़ी सी भी इच्छा नहीं दोती, शुभ परिणामक्रे आने पर भी वह शुद्धोपयोग 
का ही उद्यम करता है, किन्तु शुद्धोप्योगमें स्थिर नहीं हो पाता इसलिये 
“अशुभसे बचमेके लिये शुभमें जा खड़ा होता है । 


अब यह कहते हैं कि जेसे यह सिद्ध हो गया कि वर्णादि-भाव 
श्प 
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किन्तु ऐसा नहीं होता | जिसकी जितनी तैयारी होती है, तदनुततार वह प्म- 
भता है। अपने को सममनेमें देव-गुरु-शास्त्र का निमित्त होता है। स्वयं 
भपृ्ण है, इसलिये देव, गुरु, शासक प्रति बहुमान हुए विना नहीं रहता, विनय 
हुए विना नहीं रहती, इसलिये देव, गुरु, शास्त्रके प्रति वहुमान प्रवेक कट्ठता 
है कि प्रभो ? आपने मुमे भातमज्ञान दिया है, आपने मुझपर अपार ढपकार 
किया है, आपने मुझे; पार लगा दिया है | इत्यादि । 

श्राचायदेवने घी के घड़ेका उदाहरण देकर यह बताया है--कि यदि 
घी के धड़ेको बास्तवमें घी का धड़ा न समझकर मिट्टीका घढ़ा सममे तो घी 
के घडेका व्यवहार सम्चा कहलाता है | इसी प्रकार वर्णवाला, पर्याप्तिवाला, 
जीव वास्तवरमें ज्ञानस्वरूप है, वरणीदिवान नहीं, यह समभले तो वणादिवान 
या शरीरादिवानका व्यवहार भी सच्चा कददलाता है और यदि ऐसा न सममे तो 
उसका व्यवह्षार भी सच्चा नहीं कहलाता, क्योंकि उसने पर्याप्त से मिन्न जीव 
नहीं माना, किन्तु पर्याप्तिस्वहूप ही माना है'इसलिये उसकी मान्यतामें व्यवहार 
स्वय निश्चय द्वो गया। इसलिये निश्चय व्यवहारके स्रूपको जैसाका तैस्ता 


यर्याप सममे सो वह्द सम्यकृज्ञान है । 
लोगोंने कमी ऐसी बात प्रीति पक नहीं घुनी, इसलिये वे निश्चय 


की बात सुनकर विचक उठते हैं, और कहते हैं कि निश्चय तो केवलीके या 
सिद्धोके होता है, निश्चयकी बात बहुत छँची है, हमती शुभभाव कते हैं, 
व्यत्द्वर करते हैं, ( श्र्यात्‌ आरोप या झूठी मान्यता करते हैं ) और पराश्रय 
भाव करते हैं उसीसे निश्चय आा जायेगा | अमी तो पढले प्रथम सीढी ही 
चढ़ना चाहिये ? ऐसा करते करते भागे पहुँच जायेंगे किन्तु उन्हें यह ख़बर 
नहीं है कि पहली सीढी कौन सी दे | --सम्पकूदशन होनेके बाद क्रमश 
स्वरूपकी स्थिरता बढती जाये, और राग-द्वेष कम होता जाये सो वह मुक्ति 
की नसैनी है, यहीं चढ़नेका क्रम है । यहाँ तो पहली सीढी मम्यकूदरीन है, 
जिसकी बात चल रही है, यह केवली या सिद्धोंकरी बात नहीं है, किन्तु केवली 
पिद्र कैसे हुआ जाता है, उसके मागकी यह बात हे । यहाँ बात तो पहली 
सीढीके रूपमें सम्यकृदशनकी चल रही है, और उ उसे सिद्धोंकी मान रहा 
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है तो तेरी इस विपरीत मान्यताको कौन बदल सकता है ? यदि तु उसे स्व 
प्मके तो बदल सकता है, अन्यथा तीयकर मी उसे बदलनेक लिये समर्थ 
नहीं हैं । ह 
-सम्पकृदशन होनेके वाद देव, गुरु, शास्त्रकी विनय ही तो करेगा ? 
क्या भ्विनय लम्पटता या अनीति कर सकता हैं ? नहीं, ऐसा झ्ाचरण तो 
जौकिक नीति वाले भी नहीं. करते, तव फिर सम्पकवी जीव तो वीनरागका 
भक्त, वीतागका दास, और वीतरागका उत्तराधिकारी - लघुनन्दन है, ऐसे 
#सीकोत्तर मा्गको प्राप्त पुरुषके ऐसा आचरण केसे दो सकता है ? तीत क्रोध, 
मान, माया और लोम कपायका अ्माव हुए विना सम्यकृदशन नहीं हो सकता | 
सम्यकदशन होनेके बाद भी अल्प कपाय रू जाती है, ओर सम्यकृदृष्टि जीव 
राजपाठका संचालन करता हुशआा तथा विषय कपायमें लगा हुआ भी ठसे मात्र 
उपर सप्रकता है, भोर सोचता है कि भरे ! यह तो मेरे अतीखिय घानन्द 
की लूट हो रही है, खेद है कि पृरुषार्थकी मन्दतासे ऐसे भाव होते हैं, यदि 
हसी छगा पुरुषार्थ जागृत करके वीतराग हुआ जाता हो तो, मुमे। यह सब 
कुछ नहीं चाहिये | विपरयोका सेवन करते हुए ज्ञानीकों ऐसा लगता है कि 
मार्नों कोई मस्तक पर तलवाऱे प्रहार कर रहा है | मुँह पिष्ठा जा दा 
है! और वह खेद पृथक सोचता है कि इस उठयमें पुरुषार्थकी मन्दताके 
कारण लग जाता हूँ । जब वीये को जागून करके वीतगगता प्रगट ध्ोगी तो 
वह घड़ी,-बढ़ पल धन्य होगा । सम्पकत्ञानीझा ऐसा हार्दिक मात्र द्ोता है। 
सम्पवृदृष्टि जीव शुद्धोपयोगमें स्पिर नहीं हो पाता तय उसके चाम्मुम 
परिणाम्ते बचनेके लिये दान, पूजा, भक्ति, बन, खाणाव इल्यादिके शुभ - परि- 
शाम मी ऐते हैं, किन्तु उन्हे मी शानी बाधक सगमता है, उसे शुभ परिणाम 
की किंचितमात्र भी रुचि नी होती, शुभ परिणामँ उनसे रहनेकी उसी 
घोड़ी सी भी हक) नहीं दोती, शुभ परिणामन्षे जाने पर मी पद शुद्ोप्योग 
का ही उपम बहता है, पिम्तु शुझोग्योगगे स्थिर नहीं हो पावा इसलिये 
आगे बचमेफे लिये शुर्गे जा पडा होता है | 


शव यह बहने है थे उसे वह सिद्ध हो गया कि यदि माय 
५ 
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जीव नहीं हैं, उसी प्रकार यह मी सिद्ध हो गया कि यद्द शगादि मांव जीव 
नहीं हैं । 
मोहणकम्मस्सुदया दु वरिणया जे हमे गुणद्ाणा 


ते कह हव॑ति जीपा जे णिच्चमचेदणा उत्ता ॥ ६८॥ 
अर्थ/--यह गुणस्थान भोद्द कर्मके उदयप्ते होते हैं, ऐसा ( स्ेजञके 
आगममें ) कहा गया है, वे जीव कैसे हो सकते हैं जो सदा भचेतन कहे 
जाते हैं ! 

६६ और ६७ वीं गायामें यह कद्दा गया है कि भाज्मामें जीवस्थाने 
नहीं हैं, और अब यहाँ ६८ वीं गायामें यह कहते हैं कि युणस्थान भी जीव 
के नहीं हैं। गुणस्थान चौदद हैं, उनमेंसे पहला ग्रुणस्थान मिथ्यातवका है 
शरीर वाणी और चैतन्यकी अवस्थामें होने वाले एग-द्वेषके परिणाम मेरे हैं, 
यह मान्यता मिथ्यात्र है। सव भात्मा मिलकर एक भात्मा दह्ोता है, यह मिष्या- 
त॒ मान्यता है । भात्माकों किसीने बनाया है और भाग्मा जगतका करता है, 
यह मान्यता मो मिथ्यत्व है | यह मिथ्याल्ल भात्माका खरूप नहीं है। भात्मा 
ज्ञानधनज्योति है | यदि मिथ्यात्व भाव्माका खभाव हो तो वह दूर कैसे हो 
सकता है, इसलिये मिथ्यात्र भाव्माका खरूप नहीं है । 

दूसरा गुणस्थान सासादन है । आत्मप्रतीति होनेके बाद यदि कोई 
जीव बहाँसे गिरे और मिथ्यात्को प्राप्त द्वो तो उससे एंवक्रे परिणामकों सासा- 
दन गुणस्थान क्ते हैं | उत्तरी स्पिति अत्यल्प्र होती है। तीसग मिश्र 
गुणास्पान है, उसकी स्थिति मी श्रत्मल्प द्वोती है । 

चौथा गरुणस्थान सम्पकूदशनका है, इसे भवि(्त सम्यकृदृष्टि गुण- 
स्थान कहते हैं | वहाँ झात्माकी भ्रपूर्व प्रतीति द्वोती है, जो श्खडानन्द खरूप 
चैतन्य है, उसका भांशिक अतुभव द्वोता है। चतुर्थ गुणस्थान प्राप्त होने पर 
अनन्त संसार दूर दो जाता है । यहीं से मो्षका मार्ग प्रारम्म दवोता है | वहाँ 
-अनन्तानुत्घी कंपायकी चौकड़ी दूर हो जाती है, और तीन कषाय शेष रह 
जाते हैं | वहाँ भ्रमी झव्रत दूर नहीं होता इसलिये उसे भविस्त सम्पकूदर्शत 
गुणस्थान कहते हैं | 
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सम्यकूदरशन परवेक खरूपकी आंशिक स्थिरता बढ़ने पर, अत्नतके 
परिणाम दूर ह्वोने पर पँचर्वी भूमिका प्राप्त होती है । वहों कष/बक्की दूसरी 
चौकड़ीका भाव हो जाता है । यहां सर्वेया अन्त दुर नहीं होता किन्तु भमुक 
अंग्रमें दूर होता है, इसलिये इसे सयमासयम या देशविर्त ग्रुणर्थान कइ्ने 
हूँ 

छुट्टी भूमिका परिपृणे खभावकों सिद्ध करनेकी उत्कृष्ट साधक दशा 
है। उत्त भूमिकामें स्वरूप पणता बहुत अधिक बढ़ जाती है। मुनिजन 
छुट्टी और सातवीं भूमिका हजारों बार गमनागमन करते हैं | वहां बीतरशागता 
प्राप्त कर ली है, अथवा प्राप्त करनेवाले ही हैं, ऐसी दशामें मुनिजन भूलते हैं। 
मुनियोके अंतरंगसे ओर बाहरसे निम्नन्थता नम्नता होती है | वहाँ कपायवी 
तीन चौकड़ियोंका भभाव हो जाता है, और मात्र एक सज्बलन कषायका ही 
उदय रहता है | बह“ श््रनका सवेया अभाव होता है इसलिये छुट्ठे गुशस्थान 
को प्रमत्तसंयत कहते हैं, और सातवेंको अग्रम त्तप्त॑यत गुणस्थान कहते हैं। 
इड्टे गुणस्थानमें शुभमें उपयोग होता है इसलिये उसे प्रमत्त संगत कहते हैं 
और सातवें गुणर्थानमें उपयोग स्वरुपध्यान में लीन होता है, इसलिये उसे 
झप्रम त्तसंयत कहते हैं । 

आाठवेंसे दसवें गुणास्पान तक स्वरूपध्यानमें विशेष - विशेष चढ़ते 
जाते हैं। वहाँ उपशम और छापक ऐसी दो श्रेणियाँ होती हैं। उनमें पे 
कोई उपशा श्रेणीसे और कोई क्षपक अगीसे चढ़ता है| छपक श्रेणी वाला 
उसी थाएसे केवल ज्ञान प्राप्त करता है। ग्यारहवें गुणस्थानमें उपशम चारित्र 
होता है, वह्ढों सुवेधा उपशम्र हो जाता है । बाहवें गुणस्थानमें क्ञायिक चारित्र 
प्रगठ होता है, वहाँ मोहका सर्वथा छूथ हो जाता है | 

तेखवें गुगारानमें केवलज्ञान, केवलदशन, अनन्त पु और अनन्त 
वीम यह भनन्त चतुष्टय प्रगर होते हैं| वहँ। मात्र एक योगका कम्पन रह 
जाता है, इसलिये चार अघातिया कर्म टिके हुए हैं, इसे संगोगी गुशस्पान 
बहते हैं। चौदहवें गुणाथानमें चाए प्रतिजीवीग॒ुण, वैमाविक्र-ऊर्घ्वगमनादिख भार्वों 
की अशुद्धता है, जिनके कारण कुछ समय चौदहवें गुणस्पानमें रइना द्वोता 
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है। चौदद गुणत्यान जीवकी अग्स्पामें होते हैं, किन्तु उत भगपर लक्ष 
जनेतते राग द्वोता है। गुणास्थानके जो मेद होते हैं, उनमें कर्मोंक्े निमि्त 
की, भपेज्ञा होती है, इस भपेद्षासे गुणस्थानकों पुद्रलका परिणाम कह्दा है। 
गोमटसारमें मी गुणास्थानों को मोह और योग निमित्तक कट्दा। है | यह बात 
अखड दृष्टि कराने या अखड पर भाए देनेको कही है | जो भग मेद हैं तो 
गौण हैं, इसके भारकों यह बात दूर कर देती है । अखड द्वव्य पर दृष्टि डालने 
से सम्यकृदशन प्रगट ह्वोता है | खड़ पर दृष्टि देनेसे सम्पकूदरन प्रगठ नहीं 
होता | अवपस्थाके लक्षतते परिपर्णताका लक्ष कैसे हो सकता है? इसलिये यह 
प्रिषृ्णनापर दृष्टि देनेकी बात है । आत्मामें निमित्त की अपेक्षा लक्षमें 
ली भाये तो बन्‍्ध और मोक्ष दो मेद दो जाते हैं। यदि निम्ित्तकी, 
अपेता को लक्षें न लें ओर अकेला निरपेत्त तत्व द्वी लक्षमें लें तो 
स्रमाव पर्याय ही प्रगठ होती है। भाचारदेव भखड्दृष्टि करानेके लिये, 
और अखंड दृब्यकी ओर उन्मुख होनेके लिये यथार्थ वस्तुदृष्टिकी बात कतते हैं, 
उसे वैसा समझे, और साधक दशाको सिद्ध करते हुए बीचमें कौन कौन सी, 
पर्याय, भाती है, उसका ज्ञान कानेक्रे लिये, और भशुद्ध पर्याय को दूर करके 
शुद्ध पर्याय प्रगट करमेंके ल्षियें पर्यायदरष्टिसे बात करते हैँ सो उसे वेसा सममे, 
द्रव्यद्टिको पर्यायदृष्टिमे न डाले, और पर्याय दृष्टिको द्रव्य दृष्टिमं न डाशे, 
बस्तुका जैसा खरूप है वैसा ही सममे सो यह मोक्षका उपाय है | 
- / भक्मा परमाणुत्ते शरीतदिसे और रागादिसे पृथक्ष वतन है, ऐसा 
बिश्वास हुए बिना पूर्ण होनेक़ा प्रयास कैसे दो सकता है * सुखी केसे हुआ 
जा सकता है £# ज़ी, कुटुम्बादिसे सुख होगा ऐसा विश्वास जबतक रहेगा, 
तबनक परिएृण भाव्मतल॒का विश्वास नहीं जमेगा । पा 
.« “जीवोंको भपने स्वभावकी महिमा ज्ञात नहीं हुई, इसलिये वे पर वस्तु 
को एकत्रित करना चाहते हैं, सम्रू्ण लोकालोक को एकत्रित करमेका प्रयां 
क्रते हैं, इतना ही नहीं किन्तु यदि-अनन्तानन्‍्त -लोकालोक हों तो मी उन्‍हें 
एकत्रित करना चाहते हैं, ऐसी भारी तृष्णण विषमान है । मुमे कुछ मैंहीं 
चाहिये, ,लोकालोक तो क्‍या किन्तु कणिक पुण्य - पापकी पर्याय मी मुझे रहीं 
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चाहिये, ऐसी श्रद्धा हुई और स्वोन्मुख् हुआ कि वहाँ मर्यादा भा जाती है, 
और जिम्त वस्तुकों एकत्रित करना चाहता है, उसकी मर्यादा नहीं होती | जीव 
परोन्मुख होता है और परको प्राप्त करनेका प्रयत्ष करता रहता -है। भनन्त 
द्रव्य, चैत्र, काल और अनन्तपुएय - पापके भाव इसप्रकार अनन्तानन्त वस्तु- 
ओंको प्रात करने और उन्हें मोगनेका माव हुआ करता है, उसमें से छुख 
ओर शाति प्राप्त करूँ ऐसे भावकी मर्यादा नहीं होती | यदि संयोगी पत्तु मिन्न 
जाती है तो उसके रागके दाहमें और यदि चली जाती है, तो उसके द्वेषके 
दाहमें जलता रहता है | जितने समय स्वय रहता है उतने समय तक संयोगी 
वस्तु नहीं रहती, इसलिये दुःबका वेदन किया करता है | यदि वह वस्तु रहती 
है तो रागकी पीड़ा और नहीं रहती तो द्वेषकी पीड़ा होती रहती है |-अनम्त 
कततुओंको प्रत् करनेक्रे भावमें एक वर्ष, दो वर्ष, दस वर्ष; और सारा जीवन यो 
ही व्यतीत करके दूसरे भवमें जाता है, और बह“ं। मी,बही भाव बना रहता है । 
इसप्रकार जीव यों ही अनन्त भवोंमें अनन्त काल इस दाहमें व्यतीत कर 
देता है। , । ४ 
-यदि सयोगी वस्तु रहती है तो रागका दुख और न रहे तो द्वेषका 
दुःख हुआ करता है। उस बस्तुमें कहीं शाति नहीं मिलती । जैसे जेसे उसे 
प्राप्त करने और सम्रह करने का माव किया त्यों-ध्यों दाह्न बढ़ती गयी, और 
किंचित्‌मात्र भी शाति नहीं; हुई।। यह तो वाह्य वस्तुओंकी बात है, 
किन्तु आन्तरिक परिणा्मोंका मी यही हाल है । जीव झान्तरिक शुमाशुभ 
विकारी परिणार्मोकों बनाये रखमेका प्रयत्ञ करता है, तथापि वे नहीं रह सकते | 
झात्मा तिद्य शाश्वत्‌ -है और पुणय - पापकी चृत्ति भशाश्वत्‌ है | रागके 
छोटेसे छोटे भागको वनाय रखना चाहे तो बह नहीं रद्द सकता वह्द दूसरे ही 
छझण बदल जाता है, क्योंकि पह भावमाका खभाव नहीं है, इसलिये भान्तरिक 
परिणाम भी सदा नहीं टिकते | इसप्रकार कोई भी वस्तु उतने समय तक नहीं 
रहती, जितने समय भात्मा रहता है। इसलिये दाद व्योंकी त्यों बनी रहती 
है। झनन्त कालसे ऐसा ही करता भाया है, तथापि तृष्णा पूरी नहीं हुई, 
इसलिये परमें किसीने छुलका अनुभव नहीं किया | इसलिये विचार का कि 
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परकी तृष्णामें दाहके अ्रतिरिक्त और कुछ नहीं है, इसलिये अपने विचार 
बदल | बाहर तो कहीं मी घुख नहीं है, किन्तु जो एक मात्र भात्मा है. उसमें 
एक साथ अनन्त गुणोंका सम्रद् विधमान है, उम्त ओर उन्मु्ष हो । उसमें से 
शाति प्राप्त होगी । ' 

क्ञानीकी दृष्टि वाह्य पदार्थों पर जाती है, इसलिये वह भनन्त पर 
पदायोंकी प्राप्त करना चाह््ता है, परन्तु एक समयमें सखू्ण-अनन्त पदार्थ 
उसके पास नहीं आा सकते | एक भात्माने शरीर, मत, वाणी खासोच्छृबास 
और इच्द्रियोके रूपमें अनन्त परमाग़ुरओको अनन्त वार ग्रहण किया है,'तपापि" 
उसके द्वारा अगृहीन अनन्तानन्‍्त परमाणु इस लोकमें ठसाठप्त भरे हुए है, 
ओर जिन्हें भ्रनन्त कालमें भी प्रहण नहीं किया जा सकेगा ऐसे भनन्त पर- 
माणुओ्रोंका समूह सप्राह्मक्र रूपसे इस जगतमें विद्यमान है | मिध्याश्रद्धाके 
विषयमें बाहर लक्ष करता है, तथापि अनन्त एकत्रित नहीं हुआ, ओर वह 
एकत्रित हो मी कहाँसे ? बह पर वस्तु तेरे अधीन नहीं है, पर पस्तुमें अच्छे- 
बुरेकी कल्पना करने वाला तू खय ही है | पर कस्तुमें कुछ अच्छा -बुग़ है 
ही नहीं | वह पर वस्तुर्ये तो यों ही पड़ी हुई हैं, उनमेंसे भच्छा - बुरा किन्हें 
कहा जाये ? औरकी तो बात क्या किन्तु नरक बुत और खर्ग अच्छा है, इस- 
प्रकार भपनी श्रज्ञानतासे परमें मेद कर रहा है | हं 

अब यदि तुमे भपनी आत्माकी शक्ति प्रगट करनी हो, भाषमाका 
छुछ्त चाहिये हो, और अपना कल्याण करना हो तो बाहरसे हटका अपनी 
ओर उन्मुख दो, और फिर देख तो तुमे ज्ञान होगा कि-पर वस्तुकी चाइसे 
मेरे खभावकी इत्या हो रही है | भरे | मुके पर वस्तुकी भावश्यक्ता ही कहो 
है ? मेरे झाश्मा्मे एक समयमें अनन्तानन्त गरुणोंका समूह विधमान है, उर्ने 
गुणणोंकी पर्यायकों मै अपने ही पुरुषार्थ द्वात प्रगट कर सकता हूँ। ऐसा 
विश्वास होने पर खमातर पर्यायका अनुभत्र द्वोता है, भात्मशाति प्रगट होती 
है; जो फिर कमी दूर नहीं द्ोती | पहले बाह्य दृष्टि थी इसलिये बाहर झनन्ती 
कल्यनाएँ करता था, और श्त्र अन्तईष्टि द्वोने १र अतरगमें अनन्त ज्ञात हुआ 
है। सम्यकूदशन और सम्पकुज्ञानका सामर्थ्य अनन्त है। वह एक एक समय 
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में बढ़ता हुआ अनन्त नहीं होता किन्तु बतमाव एक समयमें अनन्त है । 
सम्पकृदृष्टि अपने मीतर देखता है कि मु अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, 
अनम्त स्थिरता, अनन्त खच्छुल्व शक्ति, श्रनन्त विभुल शक्ति, भनन्‍्त प्रभुत्व 
शक्ति, इत्यादि शक्तियोंका अनन्तानन्त संग्रह विधान है | जो सम्पक्‌ ज्ञानी 
उन क्षनन्त गुणोंकी पर्यायोंक्रा अलुभव करता है, उसकी शांति कोई पर पदार्थ 
दूर नहीं कर सकता | 

जिसकी दइृष्टिसे योग या पुण्य -पाप पर है, उसे कमी सुख -शांति 
, नहीं होती। लोग कहते हैं कि ऐसे तो आप समीको छोड़ देना चाहते हैं 
उनसे कहते हैं कि हाँ, चिद्रानंद श्रात्माक्रे भतिरिक्त सब कुछ छोड़ देनेकी 
श्रद्धा किये बिना धर्मका प्रार्म्म नहीं हो सकता । हे भाई! यह तो तेरी प्रभुता 
के गीत गाये जा रहे हैं । जो वस्तु तेरी नहीं है. वह तुझे नहीं रह सकती, 
तू उसे नहीं भोग सकता, भज्रा उससे तुमे! घु् कैसे होगा ! इसलिये जो 
तुमों है, तेरे मी तस्संग्रहाप्क्र रूपसे विद्यमान है, जिप्ततते मेठ द्ो सकती है, 
और जिम्का अनुभव हो सकता है, उसका अनुभव कर | शांतिकी यह सबसे 
पहली बात है, सम्पकूदशनकी बात है, यह कहीं छुट्टे गुणशस्थानक्री बात नहीं 
है, छुट्टा गुणस्थान तो सम्पकूदरशनका फल्न है । सम्यकृरशनके फल खरूप 
ही चारित्र और के्रलज्ञान है। में भनंत गुणणोकी शक्तिवाला तल हूँ, इस- 
प्रकार ख॒ के अनन्त विश्वासमें परका विश्वास हूट जाता है, ओर परका 
झनम्त विश्वास टूठनेसे ख का विश्वास हो जाता है, और उस विश्वासमें से 
भान्तरिक चारित्र प्रगट होता है, जिसका नाम मोद्षमाग है । इसके अतिरिक्त 
दूसरा कोई मार्ग नहीं है | कहा मी है कि-/ एक द्वोय श्रयकालमें परमारथकों 
पथ ” | मोक्ष मागे दो चार नहीं होते किन्तु एक ही होता है। झ्ाचार्यदेवने 
ऐसी श्रपूर्व बात कही है, यदि उसका रग चढ़ जाये तो ल्वोन्मुद्द दोते देर 
न लगे। 

यद्द मिथ्यात्र श्रादि गुणस्थान पौद्ठलिक मोह कर्मकी प्रकृतिके उदय 
पूर्वक होते हैं' इसलिये सदा अ्रचेतन हैं। अपने लक्षणसे विलक्षण भाव मिन्न 
लक्षण वाला माव, मोह कर्मके निमित्तसे होने पाला भाव तेरा नहीं है, किन्तु 
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बह पुद्ठलके निमित्तसे होता है, इसलिये बह पुद्ठल है। चौदह गुणखानेमे 
भग हो जाता है, क्रमश' एकक्रे बाद एक अवस्था होती है सभी गुणसानों 
की भवस्था एक साथ नहीं होती | भनन्त गुणोंका पिंड झा! एक साप है,उत् 
पर लक्ष देनेते अखंड खभावकी प्रतीति होती है। शरीधदि वाह्म वस्तुका लक्ष 
छोड़ देना चाहिये, इतना ही नहीं किन्तु कर्मोक्रे विषाकके कारण भाप्माकी 
पर्याव्में जो मेद होता है उसका मी लक्ष छोड़कर अनमन्ताननन्‍्त गुरणोक्रि पिंह- 
रूप आध्माका लक्ष करे तो उसमें सुख भौर शाति है। 

सम्यक्दशनका विषय सम्पूर्ण भामा है, बह ख॑ विषय है | मोहके 
निमित्तते जो मेद होता है वह पुठ्ठल है | जो गुणस्थानोंकी निर्मल पर्याय होती 
है, वह जड़ नहीं है, किन्तु मोह और योगक उदयके कारण गुणस्वानके जो 
भेद होते हैं, उस भ्रपेक्षासे गुणस्थानकी जड़ कट्दा है । यह तो श्रद्धाकी बात 
है | पर पदायों पर और भवस्था पर जो लक्ष जाता है, उसे छोड़ । खेढ पर 
लक्ष देनेते अलड खभाव प्रगट नहीं होगा, किन्तु भखेड पर लक्ष देनेपे 
उसमें से पर्याय प्रगट होगी । यह अपूर्व सूत्र है, इसका मतन करना चाहिये, 
तमी यह बात समझें आयेगी | ' यह बात मेरी समझें नहीं भा सकती ' 
ऐसी धारणा बना लेनेसे और जिज्ञासाके बिना कैसे समझे भा सकता है 
न समसनेक्री शक््य ही भाड़े झाती है | इसी शल्यको लेकर केवली मगवानके 
पास मी गया, किन्तु वहाँसे यों ही कोर चला आया | केबली भगवानका जो 
, उपदेश द्वोता है वह इसलिये होता है कि जगत जीव समझ सके | यदि वह 
तुभपे ग्रहरा न हो सके तो वह उपदेश मी ब्यर्थ सिद्ध होगा | इसलिये इस शल्य 
की निकाल दे कि-मेरी समभमें नहीं भायेगा | जब कि दुसरे जीवोकी समझ 
में आ सकता है तब तेरी समभरमें क्‍यों नहीं आयेगा 

यह विषय अतरंगसे सम्बन्ध रखता है । भात्मा पर लक्ष देना कि । 
श्रामा अखड हैँ, परिए्ण हूँ, श॒द्ध हैँ सो यह भाताका विषय है । विषयक 


अर्थ है ध्येय । 
गुणस्थानके मेदोंका लक्ष छोड़ दे, क्योंकि वे कर्मके निमिशसे होने 
बाले मेद हैं | वह पर निमित्तक आरोप है, इसलिये उसकी दृष्टिको दूर कले 
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अखंड चैतम्यमें अनारोपित दृष्टि कानेके लिये चौदहे गुणस्थानोंकी श्रवस्थाको 
जड़ कहा है | 

५ कारणानुविधायीनि कार्याणि ” अर्थात्‌ जैसा कारण होता है, 
तदूनुसार वैसा ही कार्य होता है । जैसे जौ पूर्वक जौ ही होते हैं, चने नहीं 
होते, तदूनुप्तार पु्वलके निभित्तस जितने मंग होते हैं उन्हें भी पुल ही क्वते 
हैं । इसप्रकार अता्रतके परिणाम और शुभाशुमके परिणाम भी पुद्लके कारण 
होते हैं इसलिये वे ृव्थइृश्िसे पु्ठल ही हैं । अपेक्षाके मंग होते हैं, और भंग 
पर लक्ष जानेतते विकल्प उठते है | पुद्ठलकी उपस्थितिसे मंग होते हैं इसलिये 
वे जड़ हैं | वे मंग व्यवहारसे श्रात्माके कहलाते है, किन्तु वे निश्चयसे आत्मा 
में नहीं हैं | इसीप्रकार सत्र समझ लेना चाहिये कि जह०ँं व्यवद्टास्से वात 
द्वोती है, वहाँ वह वास्तवमें वेसी नहीं है। 

आरचार्यदेव कहते हैं कि भात्मा अनन्त शक्तिका पिंड है, वह तुमे 
बतेला रहे हैं कि आत्मा ऐसा है, तेरी छुगन्ध तुकमें ही विद्यमात है, उसका 
अनुभव पक उपभोग करना तेरे द्वाथकी बात है। 

चौदह गुणस्थान सर्वेधा जड़ नहीं हैं, वे चेतन्यकी श्रवस्था हैं, 
किन्तु उनमें जड़का निमित्त है, इसलिये जड़ कटा है । वह चौदह गुणानोंका 
भेद तेरा खरूप नहीं है, यदि वह तेश खरूप हो तो सिद्धोमें भी चौदहों 
अथवा कोई सथोगी श्योगी इत्यादि गुणस्थान रहना चाहिये, किन्तु वहाँ कोई 
मी भंग नहीं रहता, वहां कर्मके निमित्तसे भग होते हैं, इसलिये वे जड है । 
किन्तु गुणस्थानोंकी श्रवस्था चैतन्यमें होती है | 

मिध्यात्वी जीवको अमीतक श्रातरिक शाति प्राप्त नहीं हुई, उसे सम- 
भाते हैं कि भरात्माका खरूप समझ और उसमें स्थिर हो तभी शांति मिलेगी, 
दूसरे किसी उपायसे शाति प्राप्त नहीं होगी। मिथ्यात्रादिको नष्ट करनेक्ा यह 
एक ही प्रकार है, और परिभ्रमण करनेके अनेक प्रकार हैं | विपरीत श्रद्धा एक 
प्रकारकी है किन्तु उसके परिभ्रमण करनेके फल खरूप नरकगति, देवगति, 
तिवचगति इत्यादि अनेक प्रकार हैं झात्मामें अनन्तगुण विध्यमान हैं, उनके 


अतिरिक्त तुमे और किसकी चाह है £ यह कुटुम्बादि संयोग कभी साथमें रहने 
बलिकीह[' 7 लि हक 


भ्६ 
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अनन्तगुर्णोका पिंड सम्पू्ण भाषा बतमानम प्रति समय परिषृणे भरा 
हुआ है | वही सम्यकूदर्शन, सम्यकृज्ञान और सम्यकूचारित्रके प्रग2 करनेका 
कारण है | सम्यकृदशनकी पर्याय मी चारिष्रकी पर्यायको प्रगठ करनेमें परमार्थतः 
कारण नहीं है, क्योंकि सम्यकृद्शन अवस्था है, किन्तु श्रद्धाका विषय जो 
समस्त परितणे दृब्य है, उसके विषयके वलसे पांचवें छुट्टे गुणस्थानकी चारित् 
दी पर्याय प्रगट हवोती है | पर्यायके लक्षसे पर्याय प्रगठ नहीं होती, भर 
पर्याय पूर्ण पर्यायका कारण नहीं हो सकती, क्योंकि जो कम निर्मल पर्याय है, 
वह अधिक निर्मल पर्यायकों कैसे प्रगट कर सकती है * किन्तु भखंढ परिपूर्ण 
के लक्षसे ही भधिक निर्मल पर्याय प्रगठ होती है । 

आचायेदेव कद्दते हैं कि तने कम को, कम निमित्तक भावकों और 
परवस्तुकों भपना मानकर भपनी गोद भर रखी है, भव उसे एक बाए खाली 
कर, परका झाम्रद छोड़, भारका त्याग करके दलका हो, एक बार समूर्ण 
भागह छोड़कर सव ओरसे उठ खड़ा हो, ऐसा करनेसे यह बात तेरे मनमें 
जम जायेगी, यदि कहीं मी चिपक रह्टा तो फिर ह्विल - डुंल नहीं सकेगा, इस- 
लिये एकबार तो रागसे मुक्त होकर यह अनुभव कर कि मै राग रहित हूँ फिर 
चाहे भल्ले ही राग भाये किन्तु एकत्रार तो पल्‍्ला भाड़कर खड़ा हो जा कि 
जिससे समभमें भा सके कि सत्य क्या है | क्ष्मोंके निमित्तसे होने वाले गुण- 
स्थान इस्मादिके मग-मेदोंसे उठाकर तेरी दृष्टि अखंड खभावमें लगानी है, इस- 
लिये भावार्यदेव कहते हैं कि एकबार सब ओरसे पल्ला फाड़का खड़। हो जा 
झौर कहीं भी अशमात्र भी चिपका मत रह | 

गु्णोका विकास हुए बिना यह माने कि मेरे गुण विकसित हुए हैं, 
तो गुणोंक्रे खिलनेसे जो शांति मिलनी चाहिये वद्द नहीं मिलेगी | झलेड 
भाणाकी श्रद्धा किये विना गुण नहीं खिलते । जौ प्ूवंक जौ ही होते हैं, इस 
न्यायसे गुशस्थान मी पुद्रल ही हैं, जीव नहीं | गुणख्थानोंकी भचेतनता 
श्रागमसिद्ध है । जौ पूर्वककी युक्ति देकर गुणख्थानोंकों जड़ और आगमकी 
साक्षी देकर उनका भचेतनत्त सिद्ध किया दै | गोम्मठसार जैसे व्यवहार 
शाल्षोमें मी चौदद गुणस्थानोंकों मोह ओर योग निमित्तक कह है 'फिर इस 
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भष्यात्त शांबमें तो वैसा कहेंगे ही । 

भगवानकी दिव्यथ्वनि आगम है | आगममें मी यही आदेश है, कि 
तू चैतन्यधन सम्पूर्ण निर्मल है, यदि उसपर दृष्टि डाले तो वही मोक्षमागेका 
प्रारम्भ है । उस मागको प्राप्त करनेके बाद उसमें बीचमें पाँचवा, छुट्ठा गुण- 
स्थान इत्यादि क्या कया झाता है, इसे साधक अवश्य समझ लेगा । जो 
व्यक्षि जिस मागे पर चलना ही नहीं उसे क्‍या मालूम हो सकता है, कि मार्गमें 
क्या क्या झाता है ? इसीप्रकार जिसे मोक्ष मागकी प्रतीति हुई है, उसे सत्र 
कुछ ज्ञात हो जायेगा । पहले श्रात्माको अंतरंगसे स्वीकार कर, फिर उसके 
अभ्याससे यथार्थ निर्णय होने पर निर्विकल्प अनुभव होगा। 

चैतन्य खमावसे व्याप्त, आध्मासे मिन्नरूप गुणस्थान - मेद ज्ञानियोंके 
द्वात खय उपलम्यमान होनेसे भी सदा उनकी अचेतनता सिद्ध द्वोती है। 

युक्ति, भागम ओर अनुभवसे सिद्ध है कि गुणस्थान जड़ हैं | युक्तिमे 
जौ पूर्वक जौ होनेकी बात कही है, आगममें कर्म निमित्तक गुणास्थान बताये 
हैं, और भलुभवरें भंग -मेद नहीं होते | इसप्रकार तीनों तरहसे गुणास्थान 
भचेतन सिद्ध किये गये हैं । अवस्थासे लक्ष छूटे और ख में एकाग्र हो, तब 
झआत्माका अनुभव द्वोता है, ओर परका पक्ष नहीं रहता, भमग-मेदका लक्ष 
नहीं रहता। भंग-मेद सम्यकूदर्शनका विषय नहीं है। इसप्रकार भेद 
ज्ञानियोंके द्वारा गुण्थानकी अचेतनता सिद्ध होती है। गुराख्ानकी 
पर्याय झ्मामें होती है, जड़में नहीं; किन्तु भग-मेद सम्यक्- 
दहानका, विषय नहीं हैं, इसलिये गुरास्थान श्रचेतन हैं | इस बातको अ्योंकी 
तयों यथार्थतया माने तो उसका मोच्त हुए बिना न रहे | यह ख़रूप जैसा है, 
वैसा ही प्मककर उसकी प्रतीति करके स्थिर दो तो उसमें ज्ञानकी और पुरुषर्थ 
की भनन्त क्रिया भा जाती है। 

देव, गुरु, शाक्षक्ा प्रेम किये बिना स्री, पुत्र कुठुम्बादिका राग नहीं 
छूटता | शरीर और दुदुम्बादिकी श्रपेक्षा देव, गुरु, शास्रक्रे प्रति अनन्त गुना 
प्रेम बढ़ जाना चाहिये । यदि देव-गुरु-शात्रकी श्रपेज्ञा शरीर और कुटुंबादि 
के प्रति प्रेम बढ गया तो वह अनन्‍्तानुत्नन्घी राग है । सम्यकूदरशन होनेके 
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बाद तो देष, गुरु, शाज्ञके ग्रति अपार भक्ति हो ही जाती है, किन्तु उससे पूर्व 
भी सतकी जिज्ञासामें देव - गुरु - शात्रकी ओरका राग बढ़ जाना चाहिये | इस- 
प्रकार सतकी जिज्ञासामें मी देव, गुरु, शात्रकी ओरकी मक्ति पहले आती हैं। 
ज्यों ज्यों जे जे योग्य छे. तहाँ समजवुं तेह” । य्रपि राग बन्धन है, किन्तु 
वह बीचमें आता अवश्य है। जिस मावसे तीथकर नामक्मकी प्रकृतिका वध 
दोता है वह मी वन्धन है । वह्द तीथकर प्रकृति भाव्माकों लाभ नहीं पहुँ- 
चाती । तीथकर देव मी रागको दूर करके वीतरागता प्रगट करते हैं, वही उन्हें 
लाभ करती है । 

जैसे गुशस्थानको अचेतन कद्दा है, उसी प्रकार राग, ह्वेष, मोह, 
प्रायय, कर्मे, नोकर्म, वे, वरगेणा, स्पपेक, श्ध्यात्मस्थान, अतुभागखान, योग- 
स्थान, वन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गणास्थान, स्पितित्रन्धस्थान, संवलेशरथान, 
विशुद्धियान, और सयमलब्धिस्थान इज्मादि समस्त भग भी पुदूगलके निमित्त 
से होनेसे भचेतन हैं। चेतन्यके अखपड स्वभावमें भग मेद नहीं हैं । चैतन्य 
झात्मा अनन्त गुणोंका अमेद पिंड है। उसकी श्रद्धा किये विना पर्मका वास- 
बिक प्रारम्भ नहीं होता । इसलिये पहले ययार्थ श्रद्धा करनेका जिनेन्द्र भगवान 
का उपदेश है। हि 

पदल्षे देव - गुर - शात्रकी यथार्थ लक्षणोंके द्वारा परीक्षा करे, और 
फिर उनके द्वारा जो वस्तु खरूप समझाया गया है, उसे खय बहुमान और 
अपणता पूर्वक सममनेका प्रयास करे । देव और ग्रुदके श्रान्तरिक हृद्यत्री 
मूज्ञ प्रयोजन भूत परीक्षा करे, और फिर वे जेसा कहें तदसुसार बहुमाने और 
अपणता पूर्वक समभनेका प्रयास करे | जिसे सतकी जिज्ञासा जागृत हुई है, 
बह सतको यथार्थ लक्षणोंत्रे पह्िचान सकता है। किन्तु यदि कोई यह कहे 
कि पदले मुझे! सबका सब समझा दो ठसके बाद तुम्हें मानूँगा तो इसमें 
माननेकी बात ही कहाँ रही ? अमुक प्रकारसे समझाने पर निसे उसमेंसे सतवी 
जिज्ञासा जागृत हुई हो वह निर्णय कर सकता है कि यह सद्‌ है, ओर फिरजसा 
वह समझाये उस प्रकार खय यथार्थ सम्रभकर वस्तु खख्पका निर्णय करके 
उसमें स्थिर हो तो झुक्षको प्राप्त द्वोता है | हि 
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० आ्मार्मे कर्मसंगोगसे जो विकार विमान है, वह आत्माके खभावमें 
नहीं है। जो द्वितका इच्छुक है, उसे क्मोंके मेदका लक्ष छोड़कर खभाव पर 
दृष्टि करनी चाहिये यही हितका उपाय है। शआत्मा वस्तु है, वह परिणामी है, 
बदलती है, और अवस्था बदलते बदलते श्रतनन्‍्तकाल तक रह्दती है, किन्तु एक 
समयमें एक ही अवस्था प्रगट होती है । अनन्त गरुणोंकी मिलकर श्रनन्‍्त अव- 
'स्थाएँ प्रगट होती हैं।। भूत और मविष्यकालकी श्रन्य अवस्थाएँ झाग्मामें दृव्य- 
रूप होती हैं | ऐसे श्रात्मलरूपको बन्चमें, प्रतीतिम विठाये तो धर्म हो | * 

अनन्तानन्त पर्यायोंका पिंड गुण, ओर भनन्तानन्‍्त गुण पर्यायोंका 
'पिंड द्रव्य परिष्रण है। किन्तु उस परिपूर्ण स्वभावकों समझाने वाल्षे देव, गुरे- 
शास्त्र कौन हैं, यह जाने बिना परिपूणे स्वभाव नहीं जाना जाता । स्वभांवको 
'सममानेवाला सच्चा निमित्त कया और कौन है, इतना विवेक करना न भ्राये 
तो श्राक्षाके परिषृण स्वभावका परिचय नहीं हो सकता | सच्चा या. झूठा 
निमित्त कौन है, इसग्रकार जिसे निमित्तके अन्तरकी जानकारी नहीं- है, वह 
झपने उपादानको ही नहीं पहिचान सकता । जिसे सच्चे और भूठे देव, गुरु, 
शास्त्रका विवेक अथवा उनका अन्तर या भेद करना नहीं आता, उसके अंत- 
'रंगमें अपना सम्यूणे ख्माव नहीं जम सकता, क्योंकि सच्चे और भूठे देवे - 
गुरु-शास्त्रकी संत जिज्ञासा पूवक परीक्षा करना सो प्रयम पात्रता है। उस 
पा्नताको पहले प्रगेंट किये बिना श्रान्तरिक वास्तविक स्वभाव कह्देंसि जम 
सकता है ? सच्चे देव गुरु स्वय परिप्रण स्वभावकों समझे हैं, और दूंसरीको 
समभाति हैं | सच्चे देव, गुरु और शास्त्र आत्माके परिष्वुण स्वरूपको बताते हैं, 
तथा कुगुरु, कुदेव, कुशाश्र, झ्रात्माका विपरीत खरूप समभाते हैं, इनमेंसे 
जिन्हे सच्चे फूठेका विवेक करना नहीं आता उसका सच्चा पुरुषार्थ जागृत 
नहीं होता । जिसे एक समयमें परिषणे स्रभाव पर लक्ष करना है, बसे प्रशसत 
और शप्रशस्त रागके निमित्तक। विवेक करना ध्वोगां | यदि स्व -परका वततमान 
अत्रस्थाका विवेक करना न आया तो अतरगमें भरे हुए परिषुणे श्ररूएड निर्मल 
स्वभावका विवेक करके पुरुषार्थ कहोंसि उदित होगा * 

सच्चे देव-गुरु-शात्र रागमें लगानेके लिये नहीं किन्तु परिष्रणे ख्भाव 
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फो पद्दिचाननेके लिये, खलक्ष करनेक्े लिये हैं | किन्तु ऐसा न समभकर खयय 
रागके 'चक्क्रमें पड़ जाता है, सो वह पुण्यवन्ध करेगा, किन्तु स्त्रोन्मुख नहीं 
होगा, और इसलिये वह्द परिप्ण खभावकों नहीं पहिचान सकेगा | देव-गुरु- 
शासत्र कहते हैं कि तू यपार्थ निमित्त तक पहुँच चुका है, शुभरागके निकट 
शागया है, भब तू कुलोंट खा ओर अतरगमें अपने परिपूर्ण लमावको पहिचान | 

भुणस्पान हस्यादिके भं्गोकों भागम और थुक्तिसे जड़ कहा है, उसे 
शिष्यने जक्षमें ले लिया, सच्चे निमित्तोंसे सत्यको स्वीकार कर लिया है और 
मिध्या आगम तथा युक्षिकों मिध्यारूपमें स्वीकार कर लिया है | यह सब परि- 
पृणे ल्मभावकी ओर उन्मुत् होनेको किया है | भात्माके लक्षका अभ्यास करते 
करते भामानुमव हो गया और अन्य राग इत्यादिका लक्ष छूट गया है । 

चौदद् गुणस्थान मोह और योगके निमित्तसे होते हैं इसलिये वे 
पुद्ठल हैं, इस प्रकार भागम और युक्तिसे सिद्ध की गई बात जिपके मनमें नहीं 
बैठती उसे आत्मानुभव नहीं दो सकता । 

सच्चे देव, गुरु, शात्र ओर सच्ची युक्तिकी ओर जिसका लक्ष है, 
बह्द शुभ राग है, जो कि कुगुरु, कुदेव, कुशात्र और भशुभभावोंमें नीचे नहीं 
गिरने देता । वह जीव भात्माके लक्षपु्वक जिज्ञासा भाव से छुनता है, उसका 
भाव भ्पनी ओर लक्ष करनेका द्वोता है । इसप्रकार परिपूर्ण खभावका लक्ष 
होनेसे जक्षपे लक्षको बढ़ाते हुए भात्मानुमव होता है, खसवेदन द्ोता है, और 
निमित्तका लक्ष छूट जाता है । 
| यदि ऐसा लक्ष हो जाये कि भविकारी भाव्मा निराला है, मुक्त है, 
तब देव, गु# हश्यादि निमित्तको निमित्तके रूपमें कहा गया है। आचार्यदेव 
कहते हैं कि भाई ! तुमे चुक्ति भागमकी बात जम गई तमी तो तने निमित्त 
का स्वीकार किया है। तने देव - गुरु -शात्रके कथित भाशयको पकड़ लिया, 
अर्वात्‌ ठने अपने परिपूणा स्वभावकों लक्षमें ले लिया और झपनी ओर उन्मुत 
हुआ तब सच्चा निमित्त निमित्तरूप कहलाया। 

आचार्य देवने पाँचवी गायामें कहा था कि मैने जेसा गुरु परम! 
से घुना है, वैसा ही युक्ति, भागम और अनुमवसे कहूँगा, उसी प्रकार यहँँ। ६८ 
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वीं गाधामें जीवाजीवाधिकारको परण करने हुए युक्ति भागम और अनुभवसे वही 
बाते कही है | इस ग्रकार भाषाय देवने पॉचवीं गायासे जैसा प्रारम्म किया 
पा उसी प्रकार यहाँ समाप्त किया है | 

भत्रका अन्त करने वाले पुरुषका भाश्रय लिये बिना भवका भन्‍्त 
नहीं होता | मवका अन्त करनेवाले निमित्तरूप जाज्म्बनर्भे देव, गुर, शात्र 
और मीततर भवका भन्‍्त।करनेवाले झ्राक्माका अपनी झोर उन्मुखताका पुर 
पार्थ है; इसप्रकार अंतरंगमें स्वय॑ और बाह्ममें देव-गुरुशात्रक्रा आश्रय लिये 
बिता भवका झन्त नहीं होता । 

शुद्ध दृव्याथिकतयवी दृष्टिमें चैतन्य अमेद है, और उसके परिणाम 
मो स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान, दशन हैं | ह्ब्यायिक्रनय शर्थात्‌ जिसे हृब्यका प्रयो- 
जन है, किन्तु राग-द्वैष तथा मंग-मेदका प्रयोजन नहीं है | हालकी दो बाजू 
होती हैं, भर्यात्‌ दालको देखनेक्े दो पहलू होते हैं | उनमेंसे जो एक पहलू 
को देखता है, वह दूसरेको नहीं देखता, इसीप्रकार जिसे आत्माके भमेद ख- 
भावकी ओर देखनेका प्रयोजन है उसे राग-द्वेष, भंग-मेदका मूल्य नहीं है, 
उसे उस ओर देखनेका कोई प्रयोजन नहीं है । ' 

वस्तु, उसके गुण और उसकी पर्याय भी निर्मल है, किन्तु कर्मके 
निमित्तसे जो भग-मेद होते हैं वह उसका खमाव नहीं है | जो निमित्ताधीन 
भेद होते हैं वे भात्माके नहीं हैं | किन्तु स्वभावोन्मुख होता हुआ माव उसका 
है। पहले जो २६ बातें कही गई हैं, उनमें केवलज्ञानकी पर्यायकों झलगे 
नहीं कर दिया है, किन्तु केबलज्ञावकी भूमिकामें जो कम्पनका विकार है उसे 
अलग कर दिया है, इसीप्रकार चौदह गुणस्पानोंमें निर्मल चेतन्यकी प्रगठ होने 
बाली पर्यायको अलग नहीं कर दिया है, किन्तु निर्मल पर्यायके बढ़ने पर उस 
उस भूमिका साथ ही साथ जो मोहके भेद रहते हैं, उन्हें अलग कर दिया 
है । वैसे जो निर्मल पर्याय बढ़ती जाती है, वह्द तो चैतन्यका ही मात्र है। 
यहाँ यह कहा है कि व्‌ सचे देव, गुरु, शात्रको पहिचान और खसन्मुष 
हो । गग जितने जितने मंशमें दूर द्वोता है, उतने उतने अंश्में निर्मल पर्यावि 
का धलुभव होता है। सिद्ध होने पर समूर्ण निर्मल पर्याका भनुमव रह जाता _ 
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है| सिद्ध होनेके बाद उसमें प्रति समय निर्मल निर्मल अवस्था होती रहती है। 
एक समयके बाद दूसरे समयमें दूसरी भवस्थाका और तीसरे समयमें तीसरी 
अवस्थाका अनुभव होता है, इसप्रकार प्रति समय परिणमन होता ही रह्वता-है । 
यदि कोई कहे कि सिद्धोमि परिशमन नहीं होता तो उसका यद्द कपन मिध्या 
है, - समस्त पर्यायोंका श्रनुभव जाने एके काल्न प्रगट केवलि भगवताका मेल 
कैसे बैठेगा ? एक ही समयमें नहीं होता, क्योंकि यदि एक समयमें ही सबका 
उपभोग हो जाये तो दूसरे समयमें उपभोगके लिये क्या रहेगा-? इसलिये ऐसा 
नहीं है, किन्तु सिद्धोको प्रति समय शआानन्दका नया नया भनुभव होता ही 
रहता है, नें समत्त पर्यायें स्वभावमें भरी पढ़ी हैं, उनमेंसे प्रगट द्वोता है, इस- 
लिये जो समस्त भवस्यायें बरतमानमें जिसमें मरी हुई हैं--ऐसे अखणड भात्म 
स्वमावका विश्वास करना चाहिये, उसीकी प्रतीति करना चाहिये। भनन्त 
सामथ्यैसे परिपृणे दृब्य ही लक्ष देने योग्य है, वही हब्यार्थिकतयका विषय है, 
ओर वही स्व प्पम्र धर्म है । 

पर निमित्तसे होनेवाले चैतन्यक्रे विकार दया, दान, हिंसा, मूठ 
शत्यादिके 'भाव चेतन्‍्य जेसे दिखाई देते हैं, वे चैतन्यकी अभस्पामे होते हैं, 
कहीं जड़में वे माव नहीं होते, किन्तु वे पर निमित्तसे होते हैं सौर वे चेतन्य 
की सब अवस्थामें व्याप्त नहीं हैं, वे भाव सब अवस्पाओंमें नहीं रे इसलिये 
वे चैतन्यशून्य हैं, ओर वे चैतन्यस्वमावसे शून्य हैं इसलिये जड़ हैं। णदि.े 
पुणय-पापके भाव सिद्धोंमि या परमात्म दशामें रहते हों, तो वे झामाके भाव 
कहे जा सकते हैं, पर्तु सिद्धोमिं या परमात्मामें वे भाव नहीं होते, इसलिये वे 
ज़ेड हैं। 

आगमर्मे मी उन मावोकों अचेतन कटष्ठा है। यह कहकर यह सिद्ध 
किया है. कि जो आगम आत्माके परिषण खभाव और उसके विकारीभावका 
वर्णव करता है, तथा जो यद्ध बतलाता है कि विकार अचेतन है, पर निमित्तसे 
होनेवाला भाव है, वह सच्चा आगम है | जिस आगममें निमित्ताधीन द्वोनेवाले 
भात्रोंकीं एकान्तसे आत्माक्ता भाव कहा हो, पराश्नित या पसवेझम्बी भाषोंको 
झातमाका माव कहा ही. और णो भत्माके सच्चे स्मावका वर्णन न करे वेद 
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ताधीन होनेवाले चेतन्यके भावोंसे प्रथक्‌ मात्र पृण निर्मल खरूप चैतन्यको 
बताये वही सच्चा भागम है | इसलिये सच्चे आगमको जाने विना अपने सच्चे 
उपादानकों नहीं जाना जा सकता । 

और फिर मेदज्ञानी भी उन पुएय-पापके भार्वोकों चैतन्यसे मिन्न- 
रूपमें क्षनुमव करते हैं, उसलिये भी वे अचेतन हैं | मेढज्ञानी अपने खभावर्मे 
उपयोगको लगाते है तब विकार श्रवस्था टूटती जाती है, और फिर वह्द नहीं 
रहती, इसलिये वह श्रवेतन है । 

प्रदन/--पदि वे माव चेतन नहीं हैं, तो क्या हैं ? पुदूगल हैं या 
कुछ और ! 

उत्तर--पौदूगलिक कर्म पूर्वक होनेसे वे निश्चयसे पुदूगल ही हैं; 
क्योंकि जसा कारण होता है, बेसा ही कार्य द्ोता है| और कर्मके निमित्तसे 
वे भेद होते हैं, इसलिये वे पुदूगल ही है । श्ात्मा ज्ञायक स्वभाववाला तल्ल 
है। जिम्तका जो स्पमाव होता है, वह अप्रू्ण या अधूरा नहीं होता | उस 
स्वभाव पर बक्ष देनेसे अपूर्णता या श्रधूगपन्न दिखाई ही नहीं देगा। ऐसे 
चैतन्यखभावको देख तो जिसमें राग द्वेष या विकारी भाव है ही नहीं, वह 


चेतन्य स्वभाव परिष्ण है, उसकी प्रतीति करना ही वास्तत्रिक प्रतीति है, बहीं 
धर्मका प्रास्म्म है । 
*. जगतमें जब किसीके अच्छे पुण्यके परिणाम होते हैं अथवा उसके 


द्वारा पुण्यके कोई काये होते हैं तो वह अपनेको धन्य मानने लगता है | 
किंतु वह यह नहीं समभता कि पुण्य तो आत्मस्वभावकी हत्या करके प्रगठ होने 
वाला विकार है, वह विकारमभाव नाशवान है, फिरमी उसका विश्वास करता 
है, और झाज्मा अखड परिपूर्ण है उसका विश्वास नहीं करता | जहाँ पोड़ासा 
पुण्य करता है, वहाँ गदगदू हो जाता है, किन्तु उसे यह पता नहीं है कि उत्त 
छ्णिक पुण्यस्ते शाति प्राप्त नहीं होगी | एक शोर तो कहता है कि मैने भच्छे 
पुण्यकाय किये हैं, और दूसरी ओर यह कहता है कि न जाने अमी जितने 
भव धारण काना होंगे, अपवा न जाने मेरा क्या होने वाला है! इसप्रकार 
उसे अपने अंतरंगमें विश्वास नहीं है, और मनर्भे सन्देह मत हुझा है, तथा 
अनन्त भरवोंका मात्र बना हुआ है, तब फिर यह यह कैसे माना जागे कि 
६० 
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उसके भनमें उन देव-गुरु श्रादि की बात जम गई है, जिनका भनम्तभवका 
भाव टूट गया है| जिसके अतरगर्भे अनन्त भर्वोक्ते नाश करनेकी बात जम 
जाती है, ठप्तके अनन्तमव हो ही नहीं सकते, और उसके ऐसा सन्देहट मी नहीं 
हो सकता । इसलिये यद्द निश्चय हुझा कि पुण्य हृश्यादिके विकारी भाव चाहे 
जितने हों तथापि वह आत्माके निःसन्देह होने में कारण नहीं हैं । पुण्यके 
भग अवका सन्देह दूर नहीं कर सकते और शांति नहीं दे सकते, इसलिये 
नि।सन्देद होनेके कारणभूत अविकारी पूर्ण भाव्मस्वभाव पर लक्ष देना चाहिये। 
पराश्रयसे निःसन्देद्दता प्रगट नहीं होती, और आंतरिक शांति प्राप्त नहीं होती। 
इसमप्रकार पराश्रयसे श्रद्धा और चारित्रका दोष झाता है | 

अब यह शिष्य पृंछुता है कि वर्णादिक और राग्रादिक जीव नहीं 
हैं तो जीव कौन है * उसके उत्तरस्वरूप रलोक कहते हैं!-- 

अनाधनंतमचल स्वस॑वेध्मिद रफुठम्‌। 
जीवः स्वय तु चेतन्यमुच्चेश्रकचकायते ॥ 9१ ॥ 

अर्थ।--जो भनादि है अर्थात्‌ कमी उमन्न नहीं हुआ, जो भनन्त 
है अर्थात्‌ जिसका कमी विनाश नहीं होगा, जो श्रचल है, भर्पात्‌ जो कमी 
चैतन्य भावसे भन्य रूप चलाचल नहीं होता, जो खसवेद् है, भर्धात्‌ जो खय 
खतः ज्ञात होता है, ओर जो रफुट अर्थात्‌ प्रगट हे-छुपा हुआ नहीं है, 
ऐसा भत्यन्त चकचकित होने वाला चैतन्य स्वयं ही जीव है । 

यहाँ। शिष्पने अस्ति रूप चैतन्य मगवानकों जाननेके लिये प्रश्न किया 
है, कि जिसका आश्रय लेने से दित दो, कल्याण द्वो। उसे युरने उत्त 
दिया है। 

जो अनादिसे है | जैसे किसी गोल चक्ररका कोई प्रारम्म ज्ञात 
नहीं होता, उसीप्रकार जो वस्तु भनादि है, उसका ग्रारम्म कैसे दो सकता है 
जिसका प्रारंम नहीं है, वद्ट वस्तु ही न द्वो ऐसी बात नहीं है। किंतु यदि भादि 
हो तो इसका भर्थ यह हुआ कि उससे पूर्व वस्तु नहीं थी, ओर जब वस्तु ही नहीं 
“थी तों उसका प्रारेंम केसे हो सकता है ? इसह्षिये जो वस्तु वर्तमानमें है, वह तिकाज 


$ 
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है, स्वतः सिद्ध है । जो वस्तु है, उसका प्रारम्भ नहीं हो सकता, इससे सिद्ध 
इशआ कि वस्तु भतादि - अनन्त है | 
,.. जब कि वस्तु कहीं संयोगोंप्ते उचन नहीं होती तो उप्तका नाश भी 

नहीं द्ोता । एक एक भुण एकत्रित होकर वस्तु उत्पन्न ह, और फिर गुण 
बिछर जायें तथा वस्तुका नाश हो जाये, ऐसा' आत्माका स्वभाव नहीं है। 
पस्तुका भादि नहीं है, तो उसका अन्त मी नहीं है, किन्तु वह सत;सिद्ध 
है, इसलिये वस्तु किसीसे न तो उत्पन्न होती है, और न किसीसे उसका 
नाश ही होता है, ऐसा वस्तु स्वभाव है | 

इस रलोकमें 'अनादि! कहकर भूतकालकी बात कही है, और 
धअनन्त' कहकर भविष्य क्षालकी बात कही है, और अचल! कह कर वर्तमान 
की बात कही है, भर्वात्‌ आत्मा वर्तमानमें चलाचलतासे रहित है,--अभवस्थामें 
भी विकार नहीं है। जानना इत्यादि स्रमात्र जैसा है, वेसा ही है, कुछ चल 
हो और कुछ भचल हो ऐसा नहीं है । अबस्थामें मी कुछ चल हुभा है, 
सो बह भी परमार्थसे नहीं है। वस्तु, वस्तुका गुण भीर उसकी पर्याय भचल 
है जिसे निमित्तका और रागका आश्रय नहीं है, ऐसी पराश्रपरहित निर्मल 
पर्याय है | 

जाता स्वप्ंवेद्य है, अर्यात्‌ स्वयं खत: जाना जा सकता है | भगवान 
आत्मा तो प्रगठ ही है वस्तु और वस्तुखभावका सामथ्य प्रगट ही है, वह कर्मा- 
छादित नहीं है । वस्तु आदिनअतसे रहित, वर्तमानमें चलाचलतासे रहित प्रगठ 
स्फुट है | यदि स्वत: जाने तो प्रगठ ही है, वह तेरे द्वारा ज्ञातव्य और अनुभव 
कराने योग है | 

चैतन्यमूर्ति भगवान भरात्म चक्चकित करता हुआ प्रकाशमान है । 
जेसे भमृल्यरक्ञ चकचकित करता हुश्रा प्रकाशमान द्ोता है, और वद्द॒चाहि 
जितने वायुवेगसे बुक नहीं सकता, उसीप्रकार स्वतः प्रकाशमान आत्मावी चक- 
चकाहटठको कोई कर्म नहीं ढक सकता । यहाँ चैतन्यके अरूपी स्वमावकों हीरे 
की तरह चकचकित कहा है, किन्तु वास्तव श्रात्माका कोई रग नहीं होता । 
ऐसा आत्मतत्त किसीसे छुपा हुआ नहीं है । वह अहूपी चैतन्य, झत्यत चक- 
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चकित और प्रकाशमान स्थय जीय है, दूसता कोई जीव नहीं-है। यदि उस 
चैतन्यकी शरण ले तो तुमे शांति प्रगठ हो । 
सिद्वाव भात्माकी निर्मल अवस्था है, और ससतार विकारी भवस्था है। 
आत्मा परिषृणे वस्तु है । वस्तु पर्यायक्े द्वादा देखी जाती है, बस्तुसे वस्तु नहीं देखी 
जाती | पर्यायक्रे द्वारा वस्तु पर इष्टि डाले तो वह ज्ञात होती है | यदि आधा 
को देखना हो, किन्तु आश्माकी ओर पीठ देकर उससे विरुद्ध शरीर वाणी भौर 
मनपर दृष्टि डाले तो आत्मा नहीं दिखाई दे सकता परन्तु कर्मफ्लरूप सयोगी 
पदार्थ दिखाई देंगे। और यदि अनरदृश्टिके द्वा। अपनी भोर दृष्टि करके देखे 
तो भीतर ज्ञान, श्रद्धा, भानन्द भादि अनन्त गुणस्वरूप वस्तु दिखाई देगी। 
आचारयदेव कहते हैं कि चेतनता ही जीवका लक्षण है | जो लक्ष 
को बतलाता है, उसे लक्षण कहते है | जानने योग्य आत्मा लक्ष्य, और उसे 
बतानेबाला उसका लक्षण है। आत्मा वस्तु है और उसकी चेतनता उत्तका 
जछण है | चेतनता लक्षण द्वारा भाक्मा जाना जा सक्कता है | पुण्य-पाप या 
राग-हेषके परिणाम शझात्माका लक्षण नहीं हैं, किंठु चेतनता ही भाव्माका लक्षण 
है | भात्माको जाननेके लिये श्रात्मा लद्य है, ओर चेतनता उसका लक्षण 
- है । उस लक्षण से भाव्मा जाना जा सकता है, आगेके रलोकमें यह वतलाते 
हैं कि चेतनता ही जीवका लक्षण है।-- 


वर्णा थे. सहितित्तथा विरहितो द्वेधास्यजीवोय तो, 

नामूतेत्व मुपास्य पश्यति जगजीवस्य तत्व तत+ । 

श्यालोच्य विविचके, समुचित नाव्याप्यतिब्यापि वा - 

व्येक्त व्यजितजीवतलमचल चेतन्य मालव्यताम॥ ४२ ॥ 

झ्रथ!---भजीवके दो प्रकार हैं-एक वर्णादि युक्त भ्रोर 'दूसत 

रहित । इसलिये अ्रमूतत्वका आश्रय लेकर भी (अमृतत्रकों जीवका लद्च॑णों मान 
क्र भी ) जगत जीवके ययार्थ स्वरूपको नहीं देख सकते;- ईंसप्रकार परीक्षा 
करके मेदज्ञानी पुरुषोंने भव्याप्ति और अतिव्याति दूषणोंसे रहित चेत॑नता 
को जीवका लक्षण कहा है, जो कि योग्य है । वह चैतन्य लक्षण ग्रगट है, 
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उसने जीवके यथार्थ खूपको प्रगट किया है, और वह् अचल है,--- 
चत्रानलता रहित सदा विधमान है, उसीका भवज्ञस्घन करो | 
यहों आचारयदेव ने चैतन्यकोीं पहिचाननेका अवाधित लक्षण कहा 
है | जैसे बाजारमें बहुतसे लोग चले जारहे हों उसमें से यदि दूध बेचने 
वाले खालेकों पहिचानना हो तो कह्ठा जाता है कि जिसके सिर पर दूधका 
घड़ा रखा हो वह्द रवाला है; इसीप्रकार यह शरीर, मन, वाणी और पुण्य-्पाप 
के मांव इत्यादिका चक्कर एक साथ चलता है | उसमेंसे यदि कोई कहे कि 
ऐसा कौनसा मूल लक्षण है क्रि-जिपतके द्वारा आत्माकों पहिचाना जा सके ! 
और उसमें भन्‍य किसीका ग्रहण न द्वो ! तो वह लक्षण चेतना भर्पात्‌ 
जानना-देखना है | उस जानने-देखनेती लक्षणुसे झा ही का प्रहण 
होता है, भन्‍्यका नहीं | 
अजीवके दो प्रकार हैं--- एक वर्णादि सहित, और दूसश वर्णादि 
रहित | उनमेंसे पुद्ठल द्रव्य, वर्ण, गंध, रस और स्पशयुक्त है, भर धर्मास्तिकाय 
अधर्मास्तिकाय, भाकाशास्तिकाय ओर कालद्गव्य भरुपी हैं, वर्णादि रहित हैं। 
इसलिये अरूपीपन थरामाका लक्षण नहीं हो सकता, भर्थाव्‌ भरुपीपनसे 
भाणाकों नहीं पहिचाना जा सकता; क्योंकि अरूपीपनकी भम्ाका लक्षण 
माननेसे धर्मात्तिकाय इब्यादिको झात्मा माननेका प्रसग भा जावेगा, और इस- 
प्रकार अरूपिल्रको भात्माका लक्षण माननेते अतिव्याप्ति नामक दोष 
आजायेगा, क्योंकि वह अरूपित लक्षण लक्ष्यमूत आत्माके अतिरिक्त भव्य 
धर्माधर्मादिक द्रग्येर्मि मी व्याप्त है, वह मात्र आत्मामें ही व्याप्त नहीं है, इस- 
लिये अरूपित् लक्षणसे आत्मा नहीं पद्िचाना जा सकता | 
यदि झात्माका लक्षण केक्लज्ञान माना जाये तो उसमें भव्याप्ति 
: नामक दोष झा जायेगा, वर्योकि केवलज्ञान तो अरद्दत और सिद्ध जीबोंमें ही 
होता है, समस्त जीवेंकि नहीं होता इसलिये वे जीव नहीं कहलायेंगे, उसलिणे 
केवलशन भाक्माका लक्षण नहीं हो सकता | सम्रत्त जीवोंकों पहिचाननेका 
निर्दोष लक्षण चेनना अर्थात्‌ ज्ञात -इष्ट है। यह लक्षण निगोदले लेकर 
पिद्धों तक तमी जीवेकि दोता है, इसलिये भव्याति और भविष्याति दोपोसि 
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रहित चेतना ही जीवका योग्य लक्षण है, उप्त लक्षणसे भात्मकों पद़िचान का 
मेदज्ञान किया जा सकता है | 
जिसे आतकल्याण करना द्वो भर्षात्‌ भाषपुखका मार्ग ग्रहण 
करना हो उसे भाशाका निर्दोष लक्षण जान लेना चाहिये, जो कि लक्षसे 
अलग न हो सके । जो जिससे भलग हो सकता है, वह उसका लक्षण नहीं दो 
सकता । जो लक्षण अपनेसे भज्रग हो जाये भयवा जो अपने में सम्पूर्णतया 
व्याप्त न दो और जो नाशवान द्वो ऐसे लक्षणसे आत्माका म्रहण नहीं हो 
सकता । शरीर मन, वाणी और शुभाशुभ परिणाम अरपनेसे अलग हो जाते 
हैं। और नाशवान हैं, इसज्षिये उस लक्षणसे भात्माका ग्रहण नहीं दो 
सकता, अथवा वहू श्रात्माका लक्षण नहीं हो सकता | 
धर्म करनेवालेको एक चेतना लक्षणका आधार लेना चाहिये। 
उसमें कोई सकल्प - विकल्प, आाकुलता, हर्ष - शोकके भाव और शरीर, मन, 
वाणी हत्यादि कुछ नहीं आते | जानना - देखना आत्माका प्रगट लक्षण है। 
जानना - देखना, गुणी चेतन्यका गुण है। यदि उसका भवत्ञम्बन ले तो 
शुभाशुम भाव और शरीर, वाणी हत्यादिका भवलम्बन सदन ही छूट 
जाता है। 
इसप्रकार झात्मा लक्ष है, और जानना - देखना उसका लक्षण है | 
, खर्य जाननेक्े आधारमें रुचि - प्रतीति करके उसमें जितना रत हो सो धर्म है, 
और पुण्य, पापके अवलम्बनमें जितना रत हो उतना अ्रधर्म है । 
जैसे वस्तुके विना गुण. भग्निके बिना उष्णता, और गुड़के बिना 
मिठास भलग - भकेली नहीं रद्द सकती, उसीग्रकार झात्माके विना ज्ञानगुण 
झलग - भकैला नहीं रह सकता । इससे सिद्ध है कि भात्मा और उसके गुण 
दोनों भमेद हैं--एकरूप हैं| भामाके गुण भाव्मामें ही व्याप्त हैं, वे परेें 
कदापि नहीं होते। 
यहाँ कोई काइ सकता है कि इसमें करने की कौनसी बात है 
किन्तु यदि विचार किया जाय तो इसमें भपने करने की झनन्त बातें निहित 
हैं। भामाके लजक्षणके द्वारा आत्माको पह्चिचानने और फिर उसमें स्थिए 
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होनेमें भतन्त पुरुषार्थ करने की बात है । भ्रात्माके लक्षणके द्वारा भात्माको 
पहिचाना-पकड़ा, ओर उस अनन्त गुणखरूप भात्माके अतिरिक्त मुभमें 
कोई मी शुभाशुभ भाव या शरीर, वाणी, मन इत्यादि नहीं हैं, इसप्रकार ख- 
रूपकी सत्ताभूमिमें से निश्वय होनेसे अनन्त पुरुषार्थ झा जाता है और वहाँसे 
मोकमाग प्रास्म्म हो जाता है । प्रायः जीव कोई प्रयत्न नहीं करना चाहते 
श्र वे श्रतन्त कालसे पर पदार्थोंकी रुचि और उसके चक्करमें पड़े हुए हैं। 
यदि थे अपनी ओर रुचि करें तो झत्माकी भचित्यताका कुछ ध्यान भाये | 
शज्ञानी जीव इसी चक्करमें पढ़े हुए हैं कि राग-द्वेष, शरीरादिकी क्रिया, 
कुटुम्ब-परिवार ओर मकान इस्थादि मैं ही हूँ, या वे मेरे हैं; और वे यह भूतर 
गये हैं कि जो ज्ञाता है सो मै हूँ । हे भाई | जो जानना-देखना है सो ही 
हूं है, वह खभाव त्रिकालमें मी नहीं छूट सकता, वह स॒दा विद्यमान है। 
जगत उसीका अवलम्बन करे ? आचार्य देव कहते हैं कि हे हितामिलाषियो, 
हे खतखताके इच्छुक्नो ! जानने-देखनेके मावका ही भवलम्बन प्रहण करो। 
यदि आझ्त्मस्वभावकीं पहिचानना द्वो-उसे प्रहश करना हो, कल्याण करना 
हो तो वैतन्यकी ओर उन्मुख होभो, और उसीका भ्षवम्ब लेकर उसीमें 
स्पिर हो जाओ | 


स्वावलम्बनके बिना मात्र देव, शात्र, गुरुका भवलम्बन ग्रहण करना 
परावलम्बन ही है | स्वावल्ग्बन प्रदण करने पर आत्म प्रतीति द्वोती है 
तथश्रात्‌ आम स्थिरता होती है। स्वोन्मुख होने पर जानना-देखना ओर 
उसमें स्थिर होना ह्वोता है, इसप्रकार उसमें ज्ञान, दशन, चारित्र तीनोंका 
समावेश हो जाता है | 


निश्चयसे वर्णादि मार्वो्मे रागादि भाव भा जाते हैं | वे भाव जीवर्मे 
कमी व्याप्त नहीं होते, इसलिये उन भावेके द्वारा आत्मा नहीं पढिचाना जाता। 
वह उसका लक्षण नहीं है। निश्चयसे तो वे भत्माका लक्षण हैं ही नहीं, 
किन्तु व्यवद्गारसे मी उन्हें जीवका लक्षण माननेमें भव्याति नामक दोष भाता 
है, क्योंकि सतत्‌ रूपसे वे भाव सिद्ध भगवानमें व्यवह्दार्से मी व्याप्त नहीं 
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होते, इसलिये भव्यातति नामक दोष आता है | यहाँ अव्यात्ति दोषमें झसभव 
दोषका मी समावैश हो गया है | 
यह वस्तुका बच्षण कहा जा रहा है, पर्यायका नहीं | पर्याय ईष्टि 
से विकारी अवस्था या ससार भवस्थाकों व्यवद्वारमें भ्राम्माकी भवस्था वहते हैं 
किन्तु वह कहीं वस्तुका लक्षण नहीं है | यदि वह वस्तुका लक्षण माना जाये 
तो बस्तुसे वस्तुका लक्षण कमी और कहीं मी अलग नहीं हो सकता, इस- 
लिये वह जक्षणसिद्धोंमें मी रहना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं, होता | ज्ञान- 
दर्शनरूप चेतना लक्षण कभी भी जीवसे अलग नहीं होता, और वह ऐिद्ध 
जीवोमें भी द्वोता है। 
राग द्वेषके भाव व्यवद्वारसे मी यदि चेतन्य दरव्य! रूप हो गये हों, 
बस्तुमें प्रविष्ट दो गये हों तो राग-द्वेषके भाव सिद्ध जीवोंगें भी रहना चाहिये, 
परन्तु वे सतत भामस्वभावमें नहीं रहते, इसलिये व्यवहारसे भी वे माव द्ब्य- 
रूप नहीं हैं, परन्तु भवस्थामें अवश्य द्वोते हैं | उपादानसे ही नहीं कित्तु 
व्यवद्वाससे मी राग-द्वेष तेरे नहीं हैं । यदि व्यवहार्से रग-द्वेष हृव्यरूप हों 
तो वे भ्रात्माका स्वभाव हो जायें, और जो भात्माका ख्भाव होता है वह 
कमी दूर नहीं दोता, इसलिये निमित्ताधीन माव पर्यायका लक्षण हैं। «जो 
चैतन्यकी विकारी पर्यायरूप भाव होते हैं, वे पर्यायका लक्षण हैं, बस्तुका 
नहीं | वे भात्र वस्तुरूप हुए ही नहीं इसलिये व्यवद्वारसे भी वस्तुका ( जीव 
) लक्षण राग-द्वैष नहीं है | 
इसलिये निश्च- कर कि इस समय भी मै निश्चय या व्यवद्ारसे वर्ण 
गंध, शरीर या राग-द्वेष विकारी भावरूप नहीं हूँ । मुझ्रों जानने-देखनेका 
अस्तित्व है, और उन भावोंका नास्तित्व है | यह निश्चय काके जानने-देखने 
की और स्थिर होने की परिणति कर | 
लोग कहते हैं कि भातमा भरूपी है, किन्तु अरूपित्व भी भात्माकों 
मुझ्य लक्षण नहीं है, क्योंकि वह सर्व जीवोंमें व्याप्त दोकर मी धर्माधर्मादिक 
अजीव द्वव्योंमिं भी पाया जाता है, इसलिये उस लक्षणमें भतिव्यात्ति नामक 
दोष भाता है। इसलिये झरूपी लक्षण द्वारा झाष्माको पढ़िचाननेसे भातमाका 
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अदोर्थ स्वरूप प्रहेश नहीं होता | और चेंतना लेंक्षणं अन्य किसी इ्यमें 
व्याप्त नहीं होता, इसलिये चेतना ही आत्ाका मुझ्य और ग्रगंट' लक्षण है। 
उसके द्वारा आत्माकों परसे मित्र जाना जा सकता है | ( उस चैंतवार्विभार 
की जानकर उसमें स्थिर द्दोता ही अनन्त ज्ञानियोने धर्म कहा है। ऐसा 
उत्तम भन्नुष्य मब प्राप्त करके यदि आक्षस्सरूपको नहीं समझा तो फिर" तेगे 
कहो ठिकाना लगेगा। पर 
आत्माका खभाव जानना -देखना है, इस बातको भाज़ 'तक न तो. 
ख़र्य प्रुना और समझा है, और न कुटम्बीजन ही जान पाये - हैं, इसलिये 
मरण समय दुःख भा खड़ा होता है, इसका कारण यही है कि एक' ओर तो 
आंत्मस्वभावकों नहीं पहचाना और दूसरे शरीरको अपना मान रखा है । 
लोग, इस चकाएें पढ़े हुए हैं कि जड़की यह भव्यवस्था क्‍यों कर हो रही 
है; किन्तु वह परमाणशुझोंकी अवस्था है, उनकी ज़्यवस्था है; परमामु परमाशुं 
की व्यवस्था रूपमें परिणमित हुए हैं, इससे तुमे! क्या * किन्तु * भज्ञानी जीव 
व्यर्थकी पीड़ा लिये फिरता है, और दूसरे भर्वमें जाकर भी वद्दों भी उसे साथ 
ले, जाता है | भात्मा भनन्‍्त गुणोंका संग्रह - पिंड है, उपके सामने दृष्टि 
नहीं, रखता और शरीरकी भोर दृष्टि खखकर यह मानता है कि जो शरीए'है 
से मै हुँ। ओर इसलिये शरीर पर कोई दबाव आनेसे बेचेन हो उठता है ते 
यदि आत्माकी भोर इष्टि हो तो परसे अपनेको प्रथक्ष समके, और इसलिये 
शरीर पर कोई दबाव झानेसे आकुल्तित नहीं होता किन्तु मात्र उसका ज्ञाता 
रहता है। प्रमो | तेश लक्षण जानने - देखनेके अतिरिक्त कुछु भी नहीं है| 
ऐसा माने बिना त्‌ व्यर्थ ही हेरानं हो रहा है,-त्‌ व्यर्थ ही प्रतिक्षणं भयंकर 
भाव मरणोमें मर रहा है। जानने - देखनेके मा्वोके अतिरिक्त दूसरे कोई भाव 
हों।तो वे भात्मा के जानने देखनेके जीवनका नाश करने वाले भाव मरणके 
भाष हैं। जो आत्माके ज्ञान दर्शीनरूप जीवनका नाश करता है, उसे ' मर 
संमप- शांति कहाँसे हो सकती है ! आश्म स्वभावक़ा अवलम्बन लेनेसे ही हित 
होताः है; कल्याण होता है, इसके भतिरिक्त अन्‍य कोई मी दिताथी या झोपोरें 
महीं है:। 
8९ 
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है... ; पुण्य भी परमाशुझोकी एक भवस्था है, पुण्य प्रकृतिका उदय होने 
पे बाह्य: अंनुकूलता प्राप्त हो जाती है, किन्तु अतरंगका निर्णय किये बिना, 
चैतन्यलक्षण॒के अवलम्बनके बिना शांति कहाँसे झयेगी ? पुणयके भाव करने 
पर -मी उनमें शातिका कारण कौन है  पुण्यका फल प्राप्त होने -पर उसी 
पर लक्ष देने लंगता है, और ,यह,प्रतीति नहीं करता कि मै -ही -झ्ञानज्योति 
हूँ, तब फिर तुमे कौन शरण द्वोगा ? पुण्यसे मविष्यमें जड़का सयोग प्राप्त 
हो जायेगा विन्तु मरण समय जब श्राकुक्षित होगा तब सयोग क्‍या करेंगे! 
बनिनन्द लक्षएंकों जाने त्रिना यों ही कुचल - मरनेका नाम बालमर्रश है, 
भज्ञार्नमरण है, जब माणकी चकीमें पिप्तता है तत्व पुण्यका पंयोग ढुंछ नहीं 
कर पाता | इसलिये भाचायेदेव कहते हैं कि जानने - देखनेके लक्षण दाग 
छत्माको ग्रद्दर' कर तो उसकी शरणसे हित - कल्योण होगा, उसकी शेर्शा 
के बिना अन्यत्र कहीं मी हित नहीं है । शगीर और पुण्य हत्यावि सब 
मशिरां हैं | आत्माके लक्षासे भाष्माको पहिचाने विता अन्य कोई शररी 
नहीं है। है | 
५: ऐसे चेतनालक्षण द्वारा जीव प्रगट है, तथापि भन्जानी लोगोंको 
ऊप्तका अज्ञान क्यों रहता है ? इसप्रकार झाचायदेव भाशये तथा खेद व्यक्त 
करते हुए कहते हैं किः--- १” ७5 ह 
( बस्तततिलका ) 

जीवादजीवमिति लक्षणतो विमिन्न 

ज्ञानी जनो.इनुभवति खयमुल्लसतम्‌ । 

भज्ञानिनों निशवाषि प्रविजुमितो5्य 

मोहस्तु तत्कपमदो वत नानटीति || ४१॥ 7 
#7 5» अथो--दसप्रकार पूर्वोक्त मिन्न लक्षणके कारण जीवसे अजीत 
मिन्न है, उसे ( अजीवको ) उसके द्वारा ही ( खतम्त्रतया, जीवसे मिन्नरूपसे ) 
बिलसित-परिणामित द्ोता हु ज्ञानी पुरुष झलुभव करता है, तपापि 
झज्ञाती जीवंक्ो अमर्याद रूपसे फैला हुझा यह मोह ( भर्यात्‌ सपरके एकल 
की अ्रांति ) कैसे मचा रही है --हमें यह बड़ा भाश्थ ओर खेद हैं? * 
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आचार्यदेव कहते हैं कि यह जानना-देखना लक्षण प्रगट है, वें 
लक्षण राग द्वेषमें व्याप्त नहीं है, किन्तु वह तो' झात्माके आधार पर भवलंबित 
है; झाष्मामें ही व्याप्त हो रहा है । ऐसे झाशमखमभावषको न पद्चिचान कर अज्ञोनी' 
का भप्नान कैप्ते नाच रहा है * चाहे जैसा प्रसंग हो' तथापि क्या' जाननें+ 
देखनेका नाश हो सकता है ! यदि जानने - देखनेरूप गुणका नाश दो ती 
गुणीका भी नाश हो जाये, किन्तु ऐसा कमी नहीं हो सकता। गुर्णके 
आधार पर गुर प्रगट रूपते व्याप्त है, और राग -द्ेषका व्याप्त होना पुठ्ढल 
पर भरश्नित है । इसप्रकार मिन्न लक्षणोंक्रे होने पर भी अंज्ञानीके ऐसा क्यों 
होता है? उसका मोह कैसे नाचता है? हमें इससे महा भाश्चर्य 
द्वोता है | । 

आत्षाके ज्ञानसे जड़ मिन्न परिशमन करता है, ऐसा ज्ञानी जीते 
झलुभवः करते हैं । शरीर, वाणी, मन, राग, द्वेष, श्राकुज्ञता इत्यादि परमार्बो 
का मेरे जानने देखनेमें आधार नहीं है, वह झजीव अपने आप खतस्त्रतंयी 
विलसित' हो. रहा है, परिणमन कर रहा है | उन राग द्वेष हत्यादिके भार्षों 
को द्रव्यदश्सि. भजीवें गिना है | उस अजीवका अपने आप परिवर्तन: 
परिणमन द्वोता है, उसमें मेरे चैतन्यका हाथ नहीं है. । शरीर, वाणी, मम 
हत्यादि सत्र झपने आप खतन्त्रतया विलसित हो रहे हैं। शरी'का कार्य शरीर 
ओर झाञ्माका श्राप्मा करता है । कोई कद्ता है कि हम दूसरेके कामको घुधार 
देते हैं ! किन्तु जहाँ आाक्मा शरीरका ही कुछ नहीं कर सकता तो फिरा-दूँसरें 
का तो कैसे करेगा ? शरीर शरीरका, वाणी वाणीका और मन मनकों कार्य 
करता है, इसप्रकार जड़ पुद्ठल् द्रव्य मी सत्र मिन्न मित्र, खतन्त्रतया विलसिता 
ही रहे हैं। उनमेंसे कोई मी जड़ द्रव्य किसी दूसरे जड़ द्रव्यका कुछा।/नहीं 
कर सकता, तत्र फिर आत्मा जड़को हुँ करे, यह तो द्वो ही कहाँसे सकता 
हैः ज्ञातीको पुरुषार्थक्ी मन्दतासे पर्यायर्मे राग-द्वेष होता है," परन्तु वह 
निमित्ताधीनभाव है, इसलिये' द्रव्यदृष्टिसे उसे श्रजीवमें गिना गया है। | + 

23+ : एक झाक्मा अपना काम करे और शरीरका भी काम करे, इसग्रकार 

एक द्रव्य दो द्॒व्योंकी भवसथाकों करे, यह तीनकाल और तीनलोकमें नहीं हो 
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सकता, किन्तु भज्ञानियोंकों वैसा श्रम दो गया है ।:आयख्मा-' श्ाममावसे द्वान 
का क़र्ता और भज्ञानमावस्े राग - देषका कर्ता होता है । ब्रैसे |परव्यक्ां 
कर्ता. ज्ञानी तो क्‍या किन्तु झज्ञानी भी नहीं है | भज्ञानी मात्र मानता “है, कि 
मै पर का काये कर देता हूँ, इसमें वह्द मात्र विपरीत मान्यता ही कराता है, 
वैसे -पररूप शरीर, वाणी और मन इत्यादि का काम भज्नानी भी नहींटकआा 
प्रकता | -+८ ४ कम 

प्रइन/--रोगके समय भले ही न बोल - चाल -सके किन्तु: निरेग 

स्मयर्में तो भागा बोलने चालनेका काम करता है ? , ! 
हज, उैपरा--समयसारकी २६ वीं गायामें झाचार्यदेवने मृतक क्षेत्र 
कहा है ,-जीव सह्दित शरीर को मुर्दा कह्दा है, जिस्रप्रकार पानीके तगोगसे 
प्रीतलके लोटे को पनीका लोग कश जाता है उसीग्रकार शरीरें जीव है- 
ऐसा ठसे उपचारसे सचेतन कहा है। उस मृतक कलेवरमें अमृत रूप विज्ञान- 
घन :झात्ता व्याकुल हो रहा है, और चक्‍्करमें पड़ा हुभा है," इसलियें' वह 
चैंसे भावका कता ग्रतिमासित द्वोता है। शरीरके साथ झात्मा है; इसलिये हसे 
सचेतन कह है, चैसे तो वह शरीर ज्ञान - दशनसे रहित मुर्दा: ही «है +। 
भज्ञानके कारश मैं शरीर का यह कर सकता हूँ और वह कर सकता'हूँ।रेसा 
लगता-है, किन्तु रोग या निरोगके समय मी आत्मा शरीरादिका कुछ भीः शी 
कर सकंता । जड़ और चेतन दोनों पदार्थ सर्वषा मिन्न हैं। भर जो मिन्न हैं 

वे मिन्नका कमी कुछु नहीं कर सकते । 

धर्मी जीव जड़ती खतन्त्र भवस्थाकों- जड़से ' होती हुई देखका 

विकारी अवस्थाकों मी भात्मासे मिन्न जानता है । भत्थिस्ताके कारण भक् 
विकारी:भवस्था चैतन्यकी भत्रस्थामें द्वोती है, किन्तु 'चह वैतन्यकाह ख्भाव 

नहीं है, इसलिये उसे अपनेसे मिन्न जानता है | । ४6 * - 

ू झात्माका खभाव जैसा अमर्याद-दै- वैसा ही उल्टा पड़ा ःहुआ 
विपरीत मान्यतामें भमर्याद रूपसे मो व्याप्त दो रहा है, घोर भड्गान 'हो 
गया है । भरज्ञान ही सस्तारका बीज है, और- सम्यकज्ञान मोदाका 


चीज है | न्‍े 7 
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आधे क्षाम क्षणमें दशीन “ज्ञान चारितन-इने तीनोंका समावेश 

रहता है; भाक्षा नानने- देखने भादि श्रमन्‍्तः गुणोंका पिंढ है, इसके 
अतिरिक्त वद परक। हुछ भी नहीं कर सकता, तीनलोक और तीनकाक्षमें भी 
एक द्रव्य दूसरे दृब्यका कुछ मी नहीं कर सकता, तब फिर भड्डानीका मोह 
क्यों नाचता रहता है * झ्ात्वायदेवको धर्म न सममने वालेके प्रति प्रशद्ध 
खेद हो जाता है ।.. # 
"४ % तो समझते हैं कि यदि चतुर ढाक्टर मिल जाये तो रोग , मिट 
जुये, किन्तु यह अमिप्रायं सर्वया मिथ्या है। यदि डाक्टर _भ्रष्छा कर पते 
होते तो डाक्टर स्त्रये क्यों मर जाते हैं ? चाहे जितने उपाय करो तथापि जो 
जैसा संयोग मिलना है, वह बदल नहीं सकता और जो वदलतनेवाज्ा है वह 
फिंए पिले नहीं सकतीं | लाख बात की एक बात यही है कि कोई किसीका 
कुछ कर ही नहीं सकता | आचार्यदेव कइते हैं कि ऐसा द्वोनेपर मी भज्ञानी 
की मोद वंयी नाचता द्षता है | 

55 “ अद्ञानीको' भमिमान दूसरे और दूसरेंके कार्योंमे फैला हुभा है। 
कई लोग को काते है कि पहले दूंसरेका कल्याण कर ५, फिर अपना कर 
केंगे, किन्तु जो लंबे ही नहीं समा वह दूसरेको क्या समकयेगा !' दूसरे 
का कल्ष्याण होना उसी पर अवलम्बित है, तुक पर नहीं । दूसरेका, पुरुषाप 
जगत हुए" बिना बहँ कदापि-महीं तर"सझंता । इसलिये व्‌ संतेको दूँदनेका 

पुरुंषार्थ कर इसमें भी अगना ही पुरुषांथ॑ काम झायेगा | यदि सतेकी 
मैंच्ची जिंशषेस्ों होगी तो भवरयमेत्र सतकी प्राप्ति होगी | सदूगुरुका योंग 
मिलनों पुंणेंवीधीन हैं) उसका कर्ता खय॑ नहीं है, किन्तु जिसे 'सतको सकने 
की बोस॒तिक जिज्ञासा जागृत होंती है, उसे या तो संत्‌ खरूप भपने “ही 

कतरंगसे सम आ जाता है, अपना सर्दृगुरुका योग मिले ही जॉता हैं) 
ऐस्ता निमित--नैर्मित्तिक सम्बन्ध हैं। आचार्यदेव कहते हैं कि भन्ञानीके 
शरीर, बाणी, राग, ढेंष और कुठुम्गदिके आयनेयनका मोह क्यों नीच रहा 
है और फिए कहते हैं कि यदि! मोह पिचता हैं तो भले नावे'| तयापि वस्तु- 
ख़भाव नहीं बदल सकता | 


४5६ ) समयसार प्रवचन सीसरा भांग 
, (बप्तततित्षका ) -: 


अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाव्य, 
वर्शादिमान्नदति पु_्लल एवं सान्‍यः | 
रागादिपुद्ठलविकारविरद्धशुद्ध- - 
चेतन्यधातुमयमूर्तिशय च जीवः | 9४ ॥ 


अरथ!--इस भनादि कालीन महा अविवेफके नाटकर्मे .वर्णादिमान्‌ 
पुल ही नाच रहा है, भन्‍्य कोई नहीं । ( अमेदज्ञानमें पुद्ल ही भभेक 
प्रकारंका दिखाई देता है. जीव भनेक प्रकारका नहीं है । यह जीत्र तो 
रागादिक पुद्ठल विक़ार्रोप्ते विलक्षण, शुद्ध चेतन्यधातुमय मूर्ति है । ० 
को आाचार्यदेव कहते हैं कि इस भविवेकके नाटकर्में पुद्ठतत ही.८न|च 
दाह है | शग - द्वेष' विकार इत्यदि पर भाव हैं, वह मे खरूप नहीं .। 
इस्षप्ज्ञार जिसे पृथक्‌ प्रतीति कनेकरी शक्ति नहीं है, उप्तकी अ्रद्धारूपी जब्र हू: 
ठीक नहीं है। जिसमे परमावसे मिन्न विवेक करके परके साथकी एकाकी बुद्धि 
रूपी जड़ीकों उखाढ़ फेंका है, उसके भल्य अस्पिर्ता रूपी. टहनियाँ, ओर 
पत्ते रहने पर भी वे विकसित नहीं हो सकते,. किन्तु थे 'सूख जायेंगे. और 
जोगेंगे।।.... , हू, 52% मै को हट कक: हे 
>2-  भुग़वान झात्मा ज्ञाता इष्ठा है, और जो यह जड़ पदार्थ नात् हे हैं 
सो मेरा स्वरूप, नहीं है, मै तो मात्र ज्ञाता-दृश ही हूँ,  इस:- प्रकार आंतरिक 
प्रतीतिका, होगा-ही धर्म /- है, झोर यही मुक्तिक्ता . उपाय-है । यहाँ अड्ञानरूपसे 
भजुनेको ज़ड़ कद्दा है, और चेतन्यक्रे भज्ञान- एव विकारी प्रिणामोंको भी 
जड़ कह्दा है । चेतन प्रगट लक्षण है, वह-सुदा विधमान है ।- भमेद ,आनं 
आर्पत्‌, सम्यवज्ञानमें. यह; सुर पुंदल दी अनेक अ्रकारका -दिखाई दे दा है, 
है. भनेकप्रकारका दिलाई नहीं देता। इसलिये जो यह दिखाई दे खा हैः 
सत्र पुष्कका हीनाच#है |.» - पा ५ - प्मिः 
».. कम द्वारा शब्दका लिखा जाना बढ़ जड़की स्वतत्र क्रिया है 
झात्माके द्वारा बह क्रिया नहीं दो सकती । अज्ञानी मानता है कि यह मुममे 


'जीवाजीवाधिकार : गाथा ६८ .[ कक 


लिखा जा रहा है और ज्ञानी मानता है कि मै इस लिखे जानेकी क्रियाका जीता 
डी कर्ता नहीं। ' 7 हणुर 7. 
हुए थ«- भगवान आात्मामें जो अह्य विकरारी:-भवस्या- द्ोती है, वह छणिक 
है चेतन्यका/लक्षणा विकारसे विलक्षण है। विकीर जेंड़का ओर निर्विकार 
आत्माका लक्षण है। भात्मस्वरूपको पहिचान कर उसमें स्थिर्होना हीस्धमे 
है । उसके भतिरिक्त जो रागादिक विकार, है, वद्ध सव- भामासे विनक्षण 
है। भगवान आत्मा शुद्ध सैतन्य घातुसे सुशोमिव है | .. _ ०८... ५ 
_ . जैसे राख, कालिख और घुएँसे रहित अंगार ल्ाब॑, लाल _ जाखवल्यु- 
मान दिखाई देता है उसी प्रकार आम्ामें इस-शरीररूपी राखका भावरण कर्मों 
की कालिख और राग-द्ेषका धुओँ नहीं है | भात्मा शुद्ध चैतन्यमूर्ति है । 
उसका बारम्बार परिचय कर, यद्दी धर्म है। जो धारण कर रखे सो धातु है, 
आता स्वयं भरनंत गुणणोंसे टिका हुआ है, शरीरादिक से- नहीं; उसे पद्िचान, 
उसकी रुचि कर | यद्वी हितका मांगे है, अन्य नहीं | लक 
भाक्मा पदार्थ है, तत्त है | कोई मी पदार्थ गुणा रहित नहीं द्वोता, 
ओर कोई भी गुण गुणी रद्तित नहीं होता | दब्य और गुण दोनों बस्तुसे 
अभिन्न हैं। वस्तु स्रूपको यंगावत जोनकरे उसमें स्थिर होने से धर्म होती 
- है। प्रसषचव्यके परिणर्मनको मैं बदल सर्कता हूं यह मान्यता मिथ्या है, जो कि 
चौरासीकें भ्रमणंका मूल है | भार्मस्वरूपकी ययावत्‌ जॉनिकर उसमें स्थिर 
होना भव अवणकों मिठानेका उपाय है [ क 7 इतर ३ 
“शरीर, मन, वाणी इत्यादि चैतन्यमें नहीं, किन्तु जो चैतंन्यकी अवरस्थी 
में होते है-ऐसे चिंदूविकारोंकों देखकर ऐसा अमर कहीं करना “चाहिये 'कि येहें 
मेरा खभाव है; भात्मा तो ज्ञायक मूर्ति है, ज्ञायकस्तभावव्रोला तेत् है, उसकी 
पर्योथमे जो कुर्डु विकोरकी दृत्ति ्वोती है, उसे ज्ञातामाव से जाने लेना शाहिये, 
किन्तु ऐसा श्रम नहीं करना चाहिये कि येह मी मेरा सवा हैं। ब्रिलोकीनोय 
तीगैकर देव कइते हैं कि पुण्य पापके जो जो पंरिंणोमः दोते हैं पे सब भा 
क्रे>निजके नहीं हैं, झामिस्माव नहीं हैं, इसलिये में अपर्म हैं। यदि यह 
कठिन मी मालूम हो तथापि यदि भाव्महित करना हो तो यह संघ समर्सनाओी 


हैदए ] समयक्नार प्रवयन-: धीसंरा भोग 


होगा । भाक्राके-ह्ीयक र्मके-भतिरिक्ते अन्य कोई पुणय-पापके परिणाम झाति। 
का धर्म नहीं हैं | पुणप-पापके परिणामेंका होना अलग बात है, और उसी 
धर्म मानना अलग बात है| पुण्य-पापके परिणामोंकों द्वोता हुभ देखकर ऐसा 
अम नहीं करना चाहिये कि यह मेरा धर्म है पर के प्रेति 'अपनेपनकी मीन्यता 


ह. हा 


शननत संपारका मूंल ६ | ' पु 4 क्रपार 


चिद्विकारोंको देखकर ऐसा भ्रम नहीं करना चाहिये कि यह चैतन्य 
ही हैं, क्योंकि यह युक्ति पूर्वक कहा जा चुका है कि चैतन्यफी सर्व भवस्था- 
भमि व्याप्त हो वही चैतन्यका कहलाता है | रागादिक विकार चैतन्यकी सर्व 
अंवस्याओंमें व्याप्त नहीं रहते क्‍योंकि मोष् भवस्थामें उनका भभाव हो जाता 
है, इसलिये वे चैनन्येंके नहीं हैं | रागादि विकारोंका अबुभव मी भाकुबतामय 
दुःख हूप है, इसलिये वद्द चेतन नहीं हैं, चेतन्यका, ,खमाव नहीं हैं किन्तु 
जक़के निमित्तते होनेके कारण जड़ ही है | चैतन्यका समाबु, तो 
निराकुल है| 


बडे 


/2 & “पाप और पुण्य विकार दोनों, आकुक्ततामय हैं, किन्तु” भज़ीनीजन 
पुयषुकै फल्कों भीठा और पके फलको कड़वा मानते हैं, किन्तु यह निस-म्र् 
है; क्योंकि पुण्थ' पापके-वर्तमानमें जो परिणाप्र होते हैं वे मी दुःखरूप हैं 
झाकुलतामय हैं, तब फिर उनके फल .मीठे कशैसे हो सकते हैं #जो वर्तमान 
में ही दुःखरूप हैं उनके फल मी दुःखरूप ही होंगे । भंज्ञानीकों "अपर 
घुलत्मालूम-होता है | जिसे विष चढ़। होता है, उसे नीमके पत्ते कड़ते नहीं 
मूलूमःदोते; इसका क्षर्थ यह नहीं किं-नीमके पत्तोंकी,-कड़बाइट मिंट जाती 
है; किन्तु: विषके प्रभाबंसे | कड़ने नहीं मालूम द्वोते; इसीग्रकार भन्ञानकीं 
बिप्रीनताके प्रभावसे”भड्जानीको पुग्यक्रे फल मीठे मालूम द्ोते -हैं, जर्थ "कि 
बास्तवर्म वेविष फल हैं, तंपापि विपरीत मान्यताके पिषप्रभावसे ने “मीठे 
म्राधूम होते हैं॥ पौस्तवमे पुययक्रे भोष और /युययके : फल/-दोनी दुख 
छस “ही हैं, “किस्तु' भंजनी में उस में -पधुक्ष एवीरं क़ह्पतार का 
र्ी-है; (- के 
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आ्मा्में पुयय - पापका अनुभव दुःखरूप है। दोनो चाडालीके पुत्र 
हैं। आत्मा अमृतर्पिड है, इसका आश्रय लिये बिना न तो कमी किसीका हित 
हुआ है, न होता है, और न होगा । आत्मा भानन्दपूर्ति है, उसकी पर्यायमें 
पुएय - पापके भाव होते हैं वह पिष हैं, श्रात्म खमावकी हत्या करनेवाले 
हैं। पुण्य - पापके भाव ही दुःखरूप हैं तब फिर उनके फलोंका तो कहना 
ही क्या है | भला वे छुखरूप कहाँसे हो सकते हैं ? आत्मखभावका वेंदन 
शात निराकुज्ञ है, उसे जाने विना भाव्मानुभव नहीं हो सकता | पुण्य - पापके 
भाव भात्माको शांति नहीं देते, किन्तु आत्म खभाव ही शांति देता है। पुण्य- 
पापके भाव झात्माका खमाव नहीं हैं, और जो जिसका खमाव नहीं है उसका 
भाश्रय लेनेते खभाव कैसे प्रगट हो सकता है ? सत्‌ सतसे प्रगट होता है, 
असते नहीं | आत्मा अनन्त गुणोंका पिंड है उसकी वरतमान अवस्थामें 
मात्र राग - देेष होता है, वह आत्माका खभाव नहीं है, किन्तु श्राकुज्ञ॒तामय 
है, इसलिये जड़ है, इसप्रकार दोनोंका प्रथकू ज्ञान करनेसे ज्ञाता तत्व प्रगद 
होता है | 
अब मेदज्ञानकी प्रवृत्तिके द्वारा यह ज्ञाता दृव्य खय प्रगट होता है, 
इसप्रकार कलशमें महिमा प्रगट करते हुए इस अधिकार को पूर्ण करते 
हैं।-.. 
( मन्दाक्रान्ता ) 

इर्त्य ज्ञानककचकलनापाटन नाटयित्वा 

जीवाजीवो रफुटविघटन नैव यावश्रयातः | 

विश्व व्याप्य प्रसमविकसहयक्तचिन्मात्रशक्त्या 

ज्ञातृद्॒व्य खय्मतिरसात्तावदुच्चेश्वकाशे ॥ 9५ ॥ 


झरथथः--इसम्रकार ज्ञानरूपी भारेको बारम्बार अभ्यास पूर्वक चला- 

कर भी जहाँ जीव और भजीब दोनों प्रगट रूपसे प्रथक्र न हुए, वहाँ तो 

ज्ञाता द्रव्य भत्यत विकास,रूप होने वाली अपनी प्रगट निम्मात्नशक्षिके द्वार 

विश्वको व्याप्त करके अपने आप ही अतिवेगसे उग्ररूपसे प्रकाशित हो गया ! 
श्ए्‌ 
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जैसे लकड़ीका सांघा देखकर बीचमें आरा चलानेसे उसके दो 
टुकड़े दो जाते हैं, उसीप्रकार ज्ञानरूपी आरेसे यद्ट मेद कर लेना चाहिये 
कि मै तो ज्ञान शाति, अस्तित्, वस्तुत्व इत्यादिका अनन्त गुणोंका पिंड हूँ 
ओर इसके अतिरिक्त शरीग, मन, वाणी तथा मीतर होनेवाले पुण्य पाप 
परिणाम इत्यादि सत्र पर हैं। और इसप्रकार खमाव तथा विभावकी संधि 
देखकर ज्ञानरूपी करे द्वार दो टुकड़े कर लेना चाहिये। 

राग-द्ेषके भाव बदलने वाले हैं और मै सदा स्थायी शाखंते 
वस्तु हूँ, इसप्रकार शआत्माक्े स्वभाव और विभावत्रे बीच श्ारा चलाकर 
दोनोंको अलग अलग कर देना चाहिये, और ज्ञाना स्वमावमें एकाग्र हो जाता 
चाहिये | उसीका नाम आरा चलाया कहा जाता है | 

मुझमें परमाणुका एक अश मी नहीं है, और मैं रगका एक अंश 
मी नहीं हूँ, सिन्‍्तु मै अनन्तगुणोंका पिंड शुद्ध चैतन्यमूर्ति हूँ, इसप्रकार 
श्रद्धा करते उसमें स्थिर होना सो चारित्र है | ज्ञायक आक्ष्मामे ज्ञायकवी प्रतीति, 
ज्ञान और उसका चारित्र तीनों समाविष्ट हो जाते हैं। जेसे लकड़ीके दो 
ठुकड़े करनेके लिये आरेको बारम्बर चलाना पड़ता है, उसीग्रकार ज्ञानरूपी 
आरेको बारग्बार अम्यास पूर्वक चलाकर ज्ञायक दब्यमें एक्राग्र होने मे 
अत्यंत प्रवीण होकर जीव और शअजीत्र दोनोंको मिन्न मिन्न कर देनों 
चाहिये | ज्ञानरूपी आग चज्नाते चलाते जीव और श्जीतर दोनों प्रगट रूपसे 
अलग न द्वो पाये कि इतनेमें तो वह“ँ। ज्ञाताद्रव्यमें लीन हो गया, इसलिये 
ज्ञाता द्रव्य सष्रूपसे प्रकाशित हे गया और ज्ञाताद्ब्यमँ लीन दोनेपर 
जीव - भजीव दोनों अलग हो गये । 

ज्ञायकका ज्ञान करना उसकी शअआत्माका प्रतीत करना और उसमें 
एकाग्र द्वोना ऐसा ज्ञानकाइ खभाव है, जड़की क्रिया काने रूप क्रियाकॉंड 
श्रात्माका खभाव नहीं है। आत्माकी अरूपी क्रिया आक्मार्मे होती है। परका 
क्रियावॉड आत्मामें नहीं होता | कोई कहता है कि निष्काम भावसे परकी 
क्रिया करनेमें क्‍या हानि है £ उससे कहते हें कि में परकी क्रिया का की 
हूँ, ऐसी मान्यता में और परकी किया करनेक्ी ईचछामें अनन्त सकामतां है 
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निष्कामता नहीं | निष्कामता तो वह है कि जहाँ यह दृष्टि हो कि में परकी 
क्रिया कर ही नहीं सकता | वहाँ परक्की त्रिता करने की ६च्छा ही नहीं 
रहती, उसके बाद जो क्रिया होती है वह स्वामिबबुद्धि [ब्रेक नहीं होती | 
रागकी या शरीरकी क्रिया होती है, श्रथवा हो जाती है, किन्तु उसमें स्तरा- 
पिल्व बुद्धि नहीं है, राग पर राग नहीं है, किन्तु वह रागका ज्ञाता रहता है । 
परकी क्रिया निष्क्राम भावसे करनी चाहिये, इसप्रकार जहाँ करनेकी बुद्धि है 
वहाँ निष्काम दृष्टि नहीं किन्तु सकम दृष्टि है। इस बातकोी आज माने 
कज्न मने या दो - चार भर्वोंके बाद माने, किन्तु यह मांगे प्रहरा किये बिना 
कही मी कमी हित नहीं हो सकता | 

पहले कलशमें कहा था कि पुद्नल द्रव्य नचता है. ओर इस कलश 
में ज्ञानहपी भारेसे यह इस प्रकार मिन्न है, यह इसप्रकार मित्र है, यों कह- 
कर आरेको नचाकर अर्थात्‌ परिणमित करके एड्डाग्र हुआ कि वहेँ। ज्ञाता दब्य 
प्रकाशित हो उठा । इसप्रकार पहले कल्शमें नास्तिकों और इसमें श्रस्तिको 
प्रधान बनाकर कथन किया है । 

यथार्थ चारित्र होनेका कारण यथार्थ दशन है। यथार्थ प्रतीति या 
यथार्थ विश्वासक्रे बिना एकाग्रता नहीं हो सकती, इसलिये एकांग्र होनेका 
कारण पहले आक्माको पहिचानकर यथार्थ प्रतीति करना है | विपरीत श्रद्धा 
में विपरीत और ययार्थ श्रद्धामे ययार्थ एम्मग्रता होती है | 

यह शरीर वाणी और मन ही नहीं किन्तु विक्तार भी मुझने मिन्न हैं | 
मेरे दरशत ज्ञान चारित्र शरीरमें नहीं किन्तु मुझमें ही हैं। मे अनन्त गुणोंका 
पिंड भात्मा हूँ शसग्रकार परसे परृथकवका बोध और उसकी प्रतीति करना तथा 
उसमें स्थिर होना चारित्र है | इसप्रकार ऐसा श्रम्पास करते करते ज्ञाता द्रव्य 
भलीभाति प्रकाशित द्वो जाता है | जीब्र और श्जीत्र दोनो प्रगटरूपसे प्रथक 
नहीं हो पाते कि वहां ज्ञाताद्रव्य अत्यत विकाशरूप होती हुईं अपनी प्रगट 
चिन्मात्रशक्ति द्वारा विश्वको व्याक्ष काके अपने आप ही झति वेगसे उम्रतथा प्रका- 
शित हो उठता है ! यह जड़ और यह आत्मा है, ऐसा अभ्यास करते हुए जड 
ओर चेतन्य प्रगटरूप से अलग न हुए क्नि बह्ों तो भाजा अपने खमाव २ 
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लीन हो जाता है, अथवा वह फूलकी कलीकी भौति विकसित दो ठठ्ता भर 
इसप्रकार जड़ तथा चैतन्य दोनों भलग हो जाते हैं. | कूत्रकी कलीकी भाँति 
आत्माके गुण शक्तिरूपसे विधमान थे वे विकसित हो जाते हैं । 

चिन्मात्रशक्ति भर्षात्‌ ज्ञानमात्र शक्तिके द्वारा विश्वकों व्याप्त का 
देता है। भर्पात्‌ विश्वको जाननेका आत्माका स्वमाव है। इसप्रकार मेरा 
स्वभाव जगतके समस्त पदार्थोंको जानने का है | मेत्त और परका व्यवद्दारसे 
ज्ेय - ज्ञायक सम्बन्ध है, फमार्थतः कोई सम्बन्ध नहीं है । परमार्थप्ते मैं अपने 
ज्ञानकी पर्यायको ही जानता हूँ | इसका भर्थ यह नहीं कि मैं परको जानता 
ही नहीं हूँ, क्योंकि ज्ञान परको मी जानता है, भात्माका स्वभाव स्व-पर प्रका- 
शक है। वह निश्चयसे अपने ज्ञानकी पर्यायको जानता है, किंतु व्यवहास्से 
परको मी जानता है । इस प्रकार समस्त पदार्थोंको जाननेका मेरा स्वभाव है, 
यह जानता हुझा वह अपने आप ही पराश्रथके बिना, स्तस््रतया अतिवेग 
से ज्ञाताद्ृव्य विकसित हो उठता है | बारंबार अभ्यास करने पर और स्वोन्मु- 
खताकी प्रतीति होने पर एकाग्रता द्ोती है, वहाँ भति वेगसे उम्रतया ज्ञाताद्वव्य 
प्रकाशित हो जाता है, उसमें किंचित्‌मात्र विज्म्ब नहीं होता | 

जहाँ जीव और जड़ दोनों स्पष्टतया मिन्न प्रतीत हुए कि वहाँ 
तत्काल निर्विकल्प अनुभव हुआ, सम्यकदशन हुआ, सर्व प्रषम बोध वीज 
प्राप्त हुआ, श्रद्धा रूपी वीज प्रगट हुआ और सर्व प्रथम धर्म ठदित हो गया | 
वह०ँ मै झात्मा हूँ, शात स्वरूप हूँ ऐसे बुद्धिपर्वेक द्ोनेवले विचार मी बूढठ 
जाते हैं, और निर्विकल्प आनन्दमय भनुमत हुआ, भद्दों ! अनन्त समृद्धि 
प्रगठट हो गई । 

मेदज्ञानसे अलग करते करते, एकाग्र द्वोते द्ोते अनुभव हुंभा, 
सम्पकूद्शन हुआ, भान्तरिक शुद्धि बढ़ी, और मै ऐसा हूँ, या वैसा हूँ, 
इत्यादि बुद्धिपूवक होनेवाले विचार मी छूट गये | यह सबसे पहली इकाई 
की बात है एल० एल० वी० जैसी बड़ी भूमिकाकी बात नहीं है, यह तो 
प्रधम सम्यकूदशनकी बात है। जैसे ज्ञानी जीव सांसारिक विवाह्दादि कारों 
में ऐसा लीन हो जाता है कि उनके अतिरिक्त सब कुछ भूल जाता है, इसी- 
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प्रकार ज्ञानी जीव निरुषाधिकतलके खादमें लीन हो जाता है। और वह 
स्वभाव भावकी ओर बढ़ता हुआ बाहरके समस्त तल्वोकोीं दुःखरूप देखता 
है, तथा बह जानता है कि आत्मस्वभावकों पहिचान कर उसमें स्थिर होनेसे 
अनन्त जन्म मरण॒का दुःख दूर करके खमावकी अनन्त ससृद्धि और अनन्त 
सुख प्रगट होगा। मेरे स्वभावमें बाह्य अबत्म्बन नहीं है, में शरीर, मन, 
वाणी और विकल्पोंसे रहित हूँ इसगप्रकार विचार करते करते जहाँ सभावमें 
जम गया कि वहाँ निर्विकल्प झअनुभत्र हो जाता है। इसीका नामधर्म है। 
पुण्य - पापके परिणामोंसे धर्म नहीं द्वोता त्रिकालमें मी असतके मार्गसे सतत 
नहीं भाता । वस्तु खरूप किस प्रकारका है यह समभनेके लिये पद्चले यथार्थ 
श्रवण करना चाहिये । राग-हेष ओर श्राम्तिरूप विकारके हिंडोले पर भूत 
रहा है, एक-दो घंटे श्रवण किया और मान लिया कि भत्र हम कर लेंगे। 
किन्तु भाई ! अन्न्तकालसे विविध प्रकार की विपरीत मान्यताएँ बना रखी हैं, 
उन्हें दूर करनेके लिये सतूसमागम द्वारा बास्खार श्रम्याप्त करता चाहिये, 
उसके बिना समझमें नहीं आ सकता । एक-दो घंटे सुननेसे धर्म ह्वो जायेगा 
ऐसी समभे पुरुषार्थ उदित नद्वीं होगा जिसे श्रात्महित करनेकी रुचि हो 
गई हो उसे भपृर्णता स्वीकार नहीं होती | 

इस कल्शमें कहा है कि विश्वको व्याप्त करके, भर्षात्‌ विश्वको 
जानकर ज्ञाता द्रव्य प्रगट द्वोता है। इसका थे यह है कि सम्यकृदृष्टि 
जीव अतज्ञान द्वारा विश्वक्रे समस्त भावोंकीं सक्तेपस्ते अथवा विस्तारसे जानता 
है, और निरचयसे विश्वक्ो प्रत्यक्ष जाननेका उसका खभाव है । इसलिये 
यह कह्दा है कि वह विख्वक्ों जावता है। सम्पक्दृष्टि जीव श्रुतज्ञानके द्वारा, 
अर्थात्‌ भाताके निर्मलज्ञानके द्वारा समत्त विश्वके भार्वोकों जानता है । जैसे 
एकसे लेकर दस तकके अक सीख लेनेपर उनमें लाखों करोड़ोंकी सझया 
ओर सारे पहाड़े भा जाते हैं उसीप्रकार जहाँ ऐसी सर्वतोप्रुखी प्रतीति हो 
गई कि मेरा चैतन्य भगवान परसे निराला है. वहाँ तत्सम्बन्धी सारी गिनती 
भोर पहाड़े ज्ञात हो जाते हैं । उसके हाथमें विश्वकी सर्व व्यवस्थाकों जानने 
की रीति आ जाती हे । जिसने झात्माको जान लिया उसने सत्रकों जान 
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लिया । जह्टाँ ञ्राम्म प्रतिति हो गई वहाँ सम्पकृदृष्टि जी समस्त लोकके 
आवोंको तक्षेप या विखारसे जान लेता है | यथपि स्को प्रत्यक्ष जाननेका 
उप्तका खमाव है, इसप्रकार केतलज्ञान नहीं हुआ है, तथापि सम्पकृदृष्टि जीव 
बिखको जानता है ऐसा कहा है | इसप्रकार इस कन्षशका एक आशय सम्ब- 
कुदशनका और दूत केवलज्ञानका है । 

जीव और अजीवका अनादि कालीन सयोग है, अर्थात्‌ थे मात्र 
एक साथ रह रहे हैं, एकमेक्र नहीं हुए हैं| उस प्रयोगके अलग होनेसे 
मुवे भर्वात जीवके मुक्त होनेते पूर्व आमा और जड़के मेदज्ञानकों वाएबार 
आते हुए श्रमुक दशा होनेपर निर्विक्पधाए रन जाती है, जिप्षमें केवल 
भात्माका अनुभव रद्द जाता है | जहाँ गुणी झामाके लक्षत्रे एकाग्र हुआ 
और श्रेणी जम गई वहीँ मात्र आत्माक्रा अनुमव रह जाता है, लीनताके मुददृढ 
होनेपर बुद्धिपर्वक होने वाले विचार छूट जाते हैं श्रोर उससे मी अधिक 
ओणीके स्थिर होनेपर अबुद्निपूर्चक होने वाले विचार मी छूट जाते हूँ, और 
फिर अत्यन्त वेग[ूवेक शागे बढ़ने पर केवलज्ञान प्रगट हो जाता है। 
इसप्रकार जो खमाव पहले शक्तिमें या वह साज्षाव्‌ प्रगंठ हो जाता है। 
पहले सम्यकूदरीनका श्रम्थास किया, फिर त्वित्ताका प्रयल किया, और फिर 
केवलज्ञान प्रगट हुआ, तलस्चातू मोक्ष हझआा। और मोक्ष होनेके साथ ही 
अधातिय कर्मोंक्ा मी नाश हो जाता है। पर्से मिन्न होनेकी यह रीति है, 
ओर यही स्वतन्न सुखका उपाय है। ह 

पहले सतसमागमके द्वारा यह समझना चाहिये कि स्वाश्रय क्‍या है, 
और पराश्रय क्या है । इसका यवावत्‌ परिचय करे भम्भास काने पर 
सम्यकदशन प्रगठ होता है। सम्बक्दशन होने पर जगतके समस्त माोंको 
जानता है। सम्पकूदष्टि जीवके स्थिर होनेकी शक्ति प्रगद होती कै और 
उससे केवलश्ञान प्रग० होता है। उस केवलज्ञानमें सर्वे साक्षात्‌ पूर्णतया ज्ञात 
द्ोता है । 

इसप्रकार जीव और अजीब अलग, अलग होकर रगभूमि से वाई 
हो जाते हैं | इस समयसतारकों नाटकश्री उपमा दी गई है | जड़ और चेतन 
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दोनों एकत्रित होकर रंगभूमियें नाच रहे थे, वे दोनों अलग हो जाते हैं | 
इस समयसारकों नाटक कहनेका कारण यह है कि जैसे नाठकमें 
कोई भरतद्वरि राजाका वेश धारण करके उसके समस्त जीवन चरित्रकों तीन- 
चार घंढेमें ही बता देता है, इसीप्रकार भ्रनादिकावसे एक ही साथ चले भाने 
वाले श्रामा और कर्मोंको जिन्होंने एक मान रखा है, उन जीवोंको शात्मस्व- 
रूँप बताकर मोक्षमें पहुँचानेके लिये आचार्मदेवने 9१५ गायाओंमें सव दुंच 
बंतों दिया है | 
जीवाजीवाधिकारमें पहले ३८ गाय्रोमें रंगभूमि- स्थज्त बताया है, 
तत्पश्चात्‌ तृत्य मंच पर जीव और श्रजीव दोनों मिलकर प्रवेश करते हैं, 
ओर दोनोंने एकलका स्वॉग रचा है; तथापि दोनोंकी प्रवृत्ति प्रतिक्षण मिल 
मिन्न है | जड़की अवस्थाका आत्मा और झात्माकी श्वस्‍्थाका जड़ आधार 
नहीं है, किन्तु श्रज्ञानावस्थामें दोनों मिलकर नाच रहे थे कि वहाँ सम्यकृज्ञानी 
ने लक्षणमेदसे परीक्षा करके दोनोंको अलग जान लिया इसलिये स्ॉग पूरा 
ही गया । जैसे कोई बहुरूपिया वेश बना कर नाच रहा हो, और उसे लोग 
पहिचान लें कि यह तो भमुक व्यक्ति है तो वह गालफुज्ञाकः चला जाता हैं, 
इसीप्रकार जड़ ओर चैतन्य नाच रहे थे उन्हें सम्पकृज्ञानीने मूल रूपमें- 
अलग श्रलंग जान लिया इसलिये वे अलग हो गये, श्र्थाव्‌ रंगभूमिमें से 
निकल भागे, ओर परमाणु जगतमें रह गये ओर आत्मा मोक्ष चला गेया | 
जीत्र श्रजीव अनादि संयोग मिले लखि मूढ़ न आतगम पावें, 
सम्पक्‌ मेदविज्ञन भये पुन मिन्न गहे निज भाव सुदावें; 
श्रीगुरुके उपदेश छुनें' रु भले दिन पाय अ्रज्ञान गमावैं, 
ते जग माई महन्त कहाय वसे शिव जाय सुखी नित यावें 
जीव और भजीव अनादि संयोगसे मिले हुए हैं। शरीर वाणी और 
मन सब जड़ हैं-परमाणुओंका समूह हैं | और वे जगतके श्रनादि तर्घ हैं, 
और चैतन्य मगवान मी अझनादि तल है | जीव, अजीब अनादि सयोगसे 
एक ही स्थान पर रह रहे हैं, इसे मूढ़ जीव नहीं समझता । जड़ और चैतन्य 
दोनोंको मिन्ररूपसे जाने विना आत्माकी प्राप्ति नहीं होती । ज और चैतन्य 
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कप 2 पर रछ् हू इसलिये क्या थे एक दो गये हैं ? कया एक 
ते सकता है ? नहीं, ऐसा नहीं हो सकता | किन्तु मूढ़ 
जीव समझता नहीं है, इसलिये आतमताको प्राप्त नहीं होता | 

सम्यक्‌ मेद विज्ञान द्वोने पर तत्काल ही बीतरागता नहीं होती, 
किन्तु निज और परके एकलकी विपरीत मान्यताकों बदलकर दोनोंकों मिन्न 
मानने लगा, पुणय - पाप और अपने खरूपमें मेद करके विन परको मिन्न 
मिन्न मानने लगा | इसप्रकार अपने भावक्े दाव - पेंच या कलासे भआत्माको 
पकड़ा जा सकता है | यहाँ 'छुदावै” का भर्थ यह है कि अपनी प्रगट करने 


योग्य कला आश्माके निज भावसे प्रगठ द्वोती है, परसे नहीं | 
सतके ग्रति प्रीति हो तमी तो सह्यकों समकनेकी भावना होती है * 


और तमी गुरुका उपदेश छुननेके लिये तर द्वोता है। जिसे भत्माको 
जाननेकी उत्कट इच्छा द्वोती है, वह कहता है कि कद्दा ) मैंने ऐसा उपदेश 
कमी नहीं सुना था, जो कुछ गुर कह रहे हैं इसप्रकार मेने कमी नहीं 
समझा था, यह तो कोई भर्पूव ही बात है। इसप्रकार उल्वास (वैक पुरुषार्थ 
करता हुआ भन्ञान दूर करता है। जिस समय पुरुषार्थ किया वही समय 
मला है और वह दिन भला है। पुरुषार्थ कानेमें चारों समवाय भा जाते हैं | 
वस्तु पर यथार्थ दृष्टिकी श्रोर उसमें स्पिर हुआ सो वह पुरुधार्थ, और पुरुषार्थ 
द्वारा जो खमाव पर्याय प्गठ हुई सो खमाव, जिस समय ख़माव पर्याय अगठ 
हुई सो छुकाल, पुरुषार्यक्रे दवाग जो पर्याय होनी थी वह हुई सो नियत झौर 
स्वमाव पर्याय प्रगट होते समय जो कर्म का अमाव हुआ सो कर्म है । 
चार समवाय अस्तिरूप हैं, और कर्म नास्तिरूप है, इसप्रकार पुरुषार्थमे चारों 
समवाय आ जाते हैं । 

अज्ञानक्रे दूर होने पर झात्मावी मह्ठत्ताकी प्रतीति हुई कि जगतमे 
महन्त हो गया है | जाता, मद्ात्मा और परमात्मा, इसप्रकार आ्रामाके तीने 
प्रकार हैं। झाध्मा भनादि कालसे है, किन्तु जब उप्त भ्राव्माकी अ्रतीति होती 
है, तब वद्द मदात्मा दो जाता है, और पूर्ण केकलज्ञान दशा अगढ होने पर 
परमामा हो जाता है | रुपया-यैसा और बाह्य वैमव वाले स्चे मदरत नहीं 
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हैं, किन्तु जिनने भत्मसरूपको जान लिया है वे ही सच्चे महंत हैं। 
मह्त धर्मात्मा होता है, और बह निरुपद्रव निर्त्रिप्त शिवपदमें पूर्ण दशा प्रगट 
करके निवास करता है | भात्मा खय कल्याणमूर्ति है, उसमें स्थिर होना ही 
शित्रद है, शिवपद आत्मामें है, अन्यत्र-बाहर नहीं । सिद्ध क्षेत्र मी बाह्य 
क्षेत्र है, भाभाका शिवपद झआाक्षामें ही है | शिवपद्व प्राप्त होने ५९ आत्मा 
सदा झुखावस्था बनी रहती है | एक बार मोक्त॒पर्याय प्रगठ हो जाने पर फिर 
सत्तारमे अवतार नहीं लेना पड़ता । 
कुछ लोग यह मानते हैं कि दूसरोंकों तारनेके लिये पुनः अवतार 
प्रहण करना पड़ता है, किन्तु यक्ष बात सर्वथा मिथ्या है। जेसे जले हुए 
, बीज फिर कमी नहीं ठग सकते ।इसीप्रकार जिनका मप्तारका बीज जल चुका 
है, और मोक्षपर्याय प्रगट होगई है वे फिर कमी ससारमें अवतार नहीं लेते | 
जो जीव्र आह्मविकास करके आगे बढ़ते हैं वें दूसरोको तारनेके लिये नहीं, 
किन्तु ख़य मोक्ष प्राप्तिक लिये ऐसा करते हैं | झात्माकी यथार्थ प्रतीति भौर 
ज्ञान करके उसमें स्थिर होनेसे शिवपद प्राप्त होता है, जह्ों झात्मा शारबत्‌ 
पु भोगता है। 
श्री कुदकुदाचायदेवने इन ६८ गायाओंमें और भमृतचद्राचार्यने 
इनकी टीकामें अनेकानेक श्रदूभुत बाते कही है। यदि उन्हे ज्योंका त्यों 
समझ ले तो मोक्ष हुए बिना न रहे । 
[ इसप्रकार इस समय शास्त्र पर श्रध्यात्म योगी श्री कानजी खामी 
द्वारा किये प्रवचनोंका यह प्रथम जीवाजीवाधिकार समाप्त हुआ ] 


६8 समाप्त # 





